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छ9० 
भगवान श्री कुंदकुंदाचार्य देव के विषय में 
उल्लेख 

वन्‍्धो विश्ु्स॑धि न कैरिह कीणडकुन्दः 

कुन्द-प्रभा-प्रणयि-कीति-विभृषिताश) । 

यश्वारु-चारण-कराम्वुनचश्वरीक- 

श्क्रे भुतस्य भरते प्रयतः प्रतिष्ठाम ॥ 

[ चन्द्रगिरि-शिलाडेख ] 
अथ३---कुन्दपुष्प की प्रभा को धास्ण करने वाली जिनकी 

कीर्ति के द्वारा दिशाएं विभूषित हुई हैँ, जो चरणों फे-चारण 
क्ुद्धिधारी महासुनिश्मों फे करकमलों के श्रमर थे और जिन 


पवित्रात्सा ने भरतक्षेत्र में श्रुत की प्रतिष्ठा की है, वे प्रभु छुन्द्कुन्द 
इस प्रथ्वी पर किससे वेद्य नहीं दें ! 


00छफफएफएदट 
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है 


ल्‍्*्ज्ट, 


शेर हु ड् झः ०4 
ह ---फीण्डडुन्दो यतीन्द्र! ॥ 
| रजोमिरस्पृष्टतमत्वमन्त-- 


बक्षिपि संव्यज्ञयितुं यतीश:ः | 
रजःपदु भृमितर््ल॑ विदह्यय 


चार मन्ये चतुरंगुले सः ॥ 
[ विध्यगिरि-शिलालेस | 
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श्री हंसराज बच्छराज नाहटा 
सरदारशहर निवासी 
द्वारा 
जैन विश्व भारती, लाडनूं 
को सप्रेम भेंठ - 


[ दर्शनसार ] 
अथः---( महाविदेह क्षेत्र के वत्मान चीथेंकर देव ) श्री सीमँ- 


घर स्वामी से प्राप्त हिये हुए विव्यज्ञान के द्वारा श्री पद्मनन्दिनाथ 
। ( श्री छुन्दकुन्दाचाययदेव ) ने बोध न दिया द्ोता तो सुनिजन 
अथाथे मांगे को केसे जानते ९ 


कर जड़ 5] है 


हे झुन्दकुन्दादि आचायों! आपके वचन भी सरूपानुसंधान 
के विषय में, इस पासर ,को परम उपकारभूत हुए हैँ । उसके 
लिये में आपको अतिशय भक्ति से नमस्कार करता हूँ । 


[ भ्रीमद्‌ राजचेद्र ] 
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प्रकाशकीयं 

आज ग्रन्थाघिराज श्री समयसतार-प्रवचतन को पाठकों के समक्ष 
प्रस्तुत करते हुए मुझे बहुत ही हंषे होरहा है। यह म्रन्थाधिराज मोक्ष- 
मांगे की श्रथम सीढ़ी है, इसके द्वारा तत्वलाभ करके भनेक भव्याक्ता 
प्ोक्षमागें को प्राप्त कर चुके-हैं, ओर झागामी भी प्राप्त केगे। अनेक 
आत्माओ को मोक्षमाग में लगाने के मूल कारणभूत इस ग्रन्थराज की 
विस्तृत व्याख्या का प्रकाशन करने का झुअवस्तर मुके प्राप्त हुआ है यह 
मेरे बड़े सोमाग्य की बात है । 


इस ग्रन्थराज के विषय में कुछ भी कहना सूर्य को दीपंक दिखाने 
के समान है। इस समयसतार के स्मरण मात्र से ही मुमुतु जीचों के 
हृदयरूपी वीणा के तार आनन्द से मनमनाने लगते हैं। इसका 
विस्तृत परिचय प्रस्तावना में दिया हुआ है इसलिये यहाँ इतंना'हो कहना 
पर्याप्त है- कि द्वादशांग का निचोड़-स्वरूप मोक्षमाग का प्रयोजनभूत तलत्वे 
इस पसमयसार में कूट-कूटकर भरा गया है, एवं यह प्रन्थराजं भगवान की 
साक्षात्‌ दिव्यध्वनि से सीधा संबन्धित होने के कारण झंत्यन्त प्रमाणीक है | 

भगवान श्री कुंदकुंदाचोय देव का हमारे ऊपर महान्‌ उपकार है कि 
जिन्होंने महाविदेंह क्षेत्र पधारकर १००८ श्री सीमंघर भगवान के पाद- 
मूल में आठ दिवेस तेंक रहकर भगवान की दिव्यध्वनिरूप अंग्रत का 
पेट भरकर साक्षात्‌ पान किया; ओर भरंतक्षेत्र प्धारकर हम भव्य जीवों 
के लिये उत्त अगृत को श्री समयसार, श्री प्रवचनसार, श्री पद्चास्तिकाय, 
श्री नियमसार; अष्टपाइुडू भादि ग्रन्थों के रूप में परोत्ता, जिसका पान 
कर भनेके जीव मोद्षामार्ग में लग रहे हैं एवम भविष्य में भी लगेगे। 


मु | भी 

इसीप्रकार समयसार के अत्यन्त गंभीर एबम्‌ गढ़ रहस्यों को 
प्रकाशन करने वाले श्री अमृतचन्द्राचाय देव ने भी भगवान के गण- 
घर (जो डकार रूप ध्वनि को द्वादशांगरूप में विस्तृत कर देते “हैं ) 
के समान इस ग्रन्थ के गभीर रहस्यों को खोलने का कार्य किया है, 
इसलिये उनका भी हमारे ऊपर उतना ही महान्‌ उपकार है। 

लेकिन आज क्योपशम एवम्‌ रुचि की मदता के कारण हम 
लोग उस ठीका को मी यथार्थरूप में नहीं प्मक पाते और अपनी 
बुद्धि एवम्‌ रुचि अनुसार यद्दवातद्वा अर्थ लगाकर तत्व की जगह अतत्व 
ग्राप्त करके मिथ्याल को ओर भी दृढ़ करते जाते हैं । ऐसी अवस्था 
देखकर कितने ही ह्वीन पुरुषार्थी समयसार के अभ्यास का ही निषेध 
कर बैठते हैं । ऐसे समय में हमारे सदूभाग्य से समयसार के ममज्ञ 
एवम्‌ अनुभवी पुरुष पूज्य श्री कानजी स्वामी के सत्‌ू समागम का 
महान्‌ लाभ हम मुमुखुओं को प्राप्त हुआ । जैसे रुई घुनने बाला धुनिया 
रुई के वधे पिड को धुन-घुनकर एक-एक तार अलग-अलग करके विस्तृत 
कर देता है उसीगप्रकार आपने सी समयसार के एवम्‌ उसकी टीका के 
गंभीर से गेभीर एवम गूढ़ रहस्यों को इतनी सरल एवम्‌ प्तादी भाषा 
में खोल-खोलकर सममाया है कि साधारण बुद्धि वाला भी, इसको 
यथाथे रुचि के साथ ग्रहण कर लेने से, शनन्तकाल में नहीं प्राप्त 
किया ऐसे मोद्चमागे को सहज ही प्राप्त कर सकता है। इसलिये हम 
वर्तमान बुद्धि वाले जीबों पर तो श्री कानजी महाराज का महान्‌ २ 
उपकार है, क्योंकि यदि आपने इतना सरल करके इस ग्रन्थराज को 
नहीं समकाया द्ोता तो हमको मोक्षमागं की ग्राप्ति कैसे होती? इसलिये 
हमारे पास आपके उपकार का वर्शान करने के लिये कोई शब्द ही नहीं 
हैं। मात्र श्रद्धा के साथ आपको प्रणाम करते है । 

भगवान महावीर स्वामी के समय में दिव्यध्वनि द्वारा संक्षेप में ही 
मोक्षमाम का प्रकाशन होता था और उसी से पात्र जीव अपना 
कल्याण कर लेते थे। उसके बाद धीरे-धीरे जीवों की रुचि, भायु, 


् 


बल और क्षयोपशम क्षीण होता गया तो भगवांन के निर्वाण होने के 
करीब पाचसो ब्षे बाद ही मोक्षमाग के. मूल प्रयोजनभूत तत्व का 
श्री कुंदकुंद देव द्वारा ग्रन्थरूप में संकलन हुआ, उप्के बाद और भी 
क्षीणता बढ़ी तो उनके एकहजार बे बाद ही श्री अमृतचन्द्राचाये देव 
द्वारा उसक्री और भी वित्वृत एवम्‌ सरल व्याख्या होगई, ओर जब अधिक 
क्ञीणता बढ़ी तो उनके एकहजार ब्षे बाद इस पर ओर भी 
विस्तृत एबम सरल व्याख्या श्री कानजी स्वामी द्वारा होरही है । यह 
सन इस बात के द्योतक हैं कि यथा जिनेन्द्र सगवान का मार्ग काल 
के अन्त तक अछ्ुण्य बना ही रहेगा ओर उसके पालन करने वाले 
प्च्चे घर्मामा भी अन्त तक अदश्य ही रहेगे । 


पूज्य कानजी स्वामी द्वारा समयस्तार पर प्रवचन कब, कहेँ। ओर कैसे 
हुए तथा उनकी सझ्ूलना किसप्रकार किसके द्वारा और क्यों की 
गई, यह सत्र प्र॒स्तावना में खुलाण किया गया है | यह प्रवचन गुज- 
राती भाषा में गाथा १४9 तक के प्रकाशित होचुके हैं ओर आगे का 
प्रकाशन चालू है। ठन प्रबचनों का हिन्दीभाषा भाषी भी पूरा 
लाभ लेवे, इस भावना को लेकर श्री भाई जमनादासजी माणेकचदजी 
खाणी ने बड़े उत्साह के साथ बहुत शीघ्रता से प्रबन्ध करके इनका 
हिन्दी भाषा में अनुवाद कराया जोकि गाथा श्८ तक का तैयार 
होचुका है। जिसमें से गाथा बारहवीं तक का तो इस प्रथम भाग में 
आपके प्तमक्ष प्रस्तुत है शेष भाग शीतघ्र ही प्रकाशित करके आांपके प्रमक्ष 
प्रस्तुत किये जावेगे । 


पहले तो श्री र्वाणीजी का यह विचार था कि समस्त अनुवाद 
को पाँच भागों में एक साथ ही प्रकाशित करके एक साथ ही वित्तरण 
किया जावे ताकि हरएक पाठक के पा्त पूरा सेठ ही पहुँचे । क्‍्यों- 
कि अक्पतर ऐस्ता होता है कि जब्रतक आगे का भाग छपकर तेयार 
होता है तबतक पहले के भागों का स्ठाक् समाप्त होजाता है, तो 
झंतिम भाग बालों के सेठ पहले भाग बिना अपूर्ण रह जाते हैं । 


० 
जैकिन इस योजना में बहुत समय लग जाने की सम्भावना से अभी क्रम से 
प्रकाशन का कार्य शुरू किया गया है । श्री रवाणौजी ने प्रथम भाग 
के प्रकाशन में मेरा सहयोग चाहा, मैंने इस अवसर को प्राप्त होने में 
अपना बड़ा सौमाग्य मानकर इस साग को श्री पाठनी दि० जैन 
प्रन्यमाला द्वारा प्रकाशित कराया है। 

इसके अनुवादक श्रीमान्‌ पं० परमेष्ठीदासजी न्यायतीर्थ धन्यवाद 
के पात्र हैं जिन्होंने भति उत्साह से इस झनुवाद काये को किया। 

तथा श्री भाई रबाणीजी को बहुत-बहुत धन्यवाद है जिन्होंने सत्‌ 
धमे . के प्रचार की उत्कट मावना से प्रेरित होकर इसके प्रकाशन को 
पूरी शक्ति से सम्पन्न किया है । 

श्री जैन स्वाध्याय मदिर टूर्ट के प्रमुख एवम दूस्टी गयों को भी 
धन्यवाद है कि जिन्होंने इस प्रवचन को हिंदी में प्रकाशित करने की 
अनुमति प्रदान की । 

अत में पूज्य उपकारी ग्रुरु श्री कानजी स्वामी को सेरा भव्यन्त 
भक्ति से नमस्कार है कि जिनके द्वारा मुझको अनादि संसार को नष्ट 
कर देने वाले सतूधम की प्राप्ति हुईं । 

भवदी य--- 
नेमीचद पाटनी प्रधान मंत्री : 

चीर सा न श्री. भगनमल द्वीरालाल पाटनी 

4 02800 206: दि० जैनू पारमार्थिक ट्रस्ट 

सारोठ ( मारवाड़ ) 


५ 


कं. 
श्री वीतरागाय . नमः 
अस्तावनां 





मंगल भगवान्‌ वीरो मंगल गौतमोगणी । 
मंगल कुन्दकुन्दायों जैनधर्मोउस्तु मंगल ॥ 

मरतक्षेत्र की पुण्यभूमि में आज से २४७४ वर्ष पूषे जगतपूज्य 
परम-भट्टारक भगवान श्री महावीर स्वामी मेंक्षमागे का प्रकाश करने के 
लिये अपनी सातिशय दिव्यध्वनि द्वारा समस्त पदार्थों का स्वरूप प्रगठ 
कर रहे थे। उनके निर्वाण के उपरात कालदोष से क्रमश: अपार 
ज्ञानसिघधु का भषिकाश भाग तं विच्छेद होगया, और अल्प तथापि 
बीजभूत ज्ञन का प्रवाह झाचायों की परंपरा द्वारा उत्तरोत्तर प्रवाहित 
होता रद्दा, जिसमें से आकाशस्तम्म की भांति कितने ही आचायों ने 
शात्र गँथे | उन्हीं झाचायों में से एक भगवान कुन्दकुन्दाचार्य देव थे, 
जिन्होंने सर्वज्ञ भगवान श्री महावीर स्वामी से प्रबतित ज्ञान- को; शुरु 
परंपत से प्राप्त करके, उसमें से प्चास्तिकाय, प्रवचनसार, समयसार, 
नियम्रत्तार, अपष्टपाहुड़ भादि शारक्षो की स्वना की, ओर संसार-नाशक 
श्रुतज्ञान को चिरजीवी बनाया | 

सर्वोत्तष्ट आगम श्री समयस्तार के कर्ता भगवान कुन्दकुन्दाचार्य देव 
विक्रम संवत्‌- के प्रारम्भ में होगये हैं, दिगम्वर जैन परम्परा में उनका 
स्थान सर्वोत्कृष्ट है | सरवज भगवान श्री महावीर स्वामी ओर गणधर 
भगवान श्री गौतमस्वामी के पश्चात्‌ भगवान श्री कुन्दकुन्दाचाय' देव का 
ही स्थान आता, है | दिगम्बर जैद साधु, अपने, का कुन्दकुल्दाचाये की 
परंफ़ा का. कहने में गोल मानते हैं । भगवान, कुन्दकुन्दाचार्य-देच- के 
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शालत्र साक्षात्‌ गणधरदेव के बचनों के बराबर ही प्रमाणभूत माने जाते 
है । उनके पश्चात्‌ होने वाले ग्रन्यकार आचार्य अपने कथन को सिद्ध 
करने के लिये कुन्दकुन्दाचाये देव के शास्त्रों का प्रमाण देते हैं, इसलिये 
यह कथन निर्विबाद सिद्ध होता है । वास्तव में भगवान कुन्दकुन्दा- 
चाये देव ने अपने परमागमों में तीथेकर देवों के द्वारा प्ररूपित 

उत्तमोत्तम सिद्धान्तों को सुरक्षित रखा है, और मोक्षमार्ग को 

स्थापित किया है । विक्रम सबत्‌ €£० में विद्यमान श्री देवसेनाचाये 

अपने दरीनसार नामक ग्रन्थ में कहते हैं. कि- “विदेह 

क्षेत्र के वर्तमान तीथथैकर श्री सीमन्धर स्वामी के समवसरण सें 
जाकर श्री पप्मनन्दिनाथ ने (कुन्दकुन्दाचाय देव ने) स्वतः प्राप्त किये 

हुए ज्ञान के द्वारा बोध न दिया होता तो मुनिजन यथार्थ मार्ग को 

कैसे जानते ०” एक दूसरा उल्लेख देखिये, जिसमें कुन्दकुन्दाचार्य देव को 
कलिकालसववज्ञ कहा गया है । “पत्मनन्दि, कुन्दकुन्दाचार्य, वक्रप्रीवाचार्य, 

एलाचार्य गृह्॒पिच्छाचायें इन पाँच नामें से विभूषित, चार अंगुल ऊपर 

आकाश में गमन करने की जिनके ऋद्धि थी, जिन्होंने पूर्व विदेह में जाकर 
सीमंघर' भगवान की वन्दना की थी ओर उनके पास से मिले हुए श्र॒त- 

ज्ञान के द्वारा जिन्होंने भारतवर्ष के भव्य जीवों को प्रतिबोध दिया है 
ऐसे श्री जिनचद्रसूरि भद्दरक के उत्तराधिकारी रूप कलिकालस्चज्ञ (मग 

वान दुन्दकुन्ठाचार्य देव) के रचे हुए इस घट्॒प्राभ्वत ग्रन्थ में. . .. . . सूरी- 

श्वर श्री शुतसागर की रची हुई मोक्षप्राभ्गत की टीका प्रमाप्त हुईं ।? इस- 

प्रकार घट़्प्राभ्ूत की श्री श्ुतसागरसूरि कृत टीका के अंत में लिखा 

है। भगवान कुन्दकुन्दाचार्य देव की महत्ता को दर्शाने वाले ऐसे अनेका- 

नेक उछ्ेख जैन साहित्य में मिलते है, अनेक शिलालेख भी इसका प्रमाण 
देते हैं। इससे ज्ञात होता है कि सनातन जैन संप्रदाय में कलिकाल- 

स्वेज्ञ भगवान कुन्दकुन्दाचाय देव का अपूर्व स्थान है | 


भगवान ओ छुन्दकुन्दाचार्य देव के रचे हुए घनेक शास्त्र है, जिनमें 
से कुछ इस समय भी विद्यमान हैं। त्रिलोकीनाथ सर्वज्देव के मुख से प्रवाहित . 
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अुताग्त की प्तरिता में से भरे हुए वे अम्ृतभाजन वर्तेमान में भी अनेक 
आत्मार्थिओ्रों को आत्मजीत्रन देते हैं। उनके समस्त शाल्रों में श्री समयसार 
महा अलोकिक शास्त्र है। जगत के जीवों पर परम करुणा करके आचार्य 
भगवान ने इस शाख्र की रचना की है, इसमें मोक्षमाग का यथार्थ स्वरूप 
जैसा है वैसा ही कहा गया है। अनन्तकाल से परिभ्रमण करने वाले 
जीवो को जो कुछ समकना शेष रह गया: है वह इस परमागम में 
सम्रकाया है। पंरम कृपालु आचाये भगवान श्री समयसार शास्त्र के प्रारम्भ में 
कहते है;- 'काम-भोग-बघ की कथा सभी ने सुनी है, परिचय एवं 
अनुभवन किया है, किन्तु मात्र पर से मित्र एकल को प्राप्ति ही दुलम 
है। उस एकत्व की-पर से मित्र आत्मा की वात इस शात्र में मैं 
निजविभव से (आगम, युक्ति, परम्परा ओर अनुभव से) कहूँगा।' इस 
प्रतिज्ञा के अनुसार समयसार में आचार्यदेव ने आत्मा का एकल- 
परद्ृव्य से ओर परभावों- से मिन्नत्त को ममकाया है। आत्मस्वरूप 
की यथार्थ प्रतीति कराना ही समयसार का मुख्य उद्देश्य है। उस 
उद्देश को पूर्ण करने के लिये आचाये भगवान ने उप्तमें अनेक विषयों 
का निरूपण किया है| आत्मा का शुद्धर्वमात्र, जीव और पुहल की 
निर्मित्त-नैमित्तिकता होने पर भी दोनों का बिल्कुल स्वतत्र परिणमन, 
नवतत्तों का भूतारथ स्वरूप, ज्ञानी के राग-द्वेंघष का अकतृत्य-अभोकतृत्व, 
भज्ञानी के राग-द्वेष का कतृत्व-भोक्‍तत्व, साख्यदशन की ऐकान्तिकता, 
गुणस्थान-झारोहण में भाव की ओर ब्रब्य की निमित्त-नैमित्तिकता, 
विकाररूप परिणमित होने में अन्नानियों का अपना ही दोष, मिथ्यात्व - 
जझादि की जड़ता उस्रीप्रकार चेतनता, पुण्य-पाप दोनों की बंघस्वरूपता, 
मोक्षमाग में चरणानुयोग का स्थान आदि अनेक विषयो का प्ररूपण 
श्री समयसारजी में किया है। इन सबका हेतु जीवों को यथाये मोक्ष- 
मांगे ब्रतलाना है। श्री समयसारजी की महत्ता को देखकर उल्लसित 
होकर श्री जयसेन आचाये कहते है कि 'जयबत हों वे पद्मनन्दि आचार्य 
अर्थात्‌ कुन्दकुन्दाचार्य जिन्होंने महान तलों से परिपूर प्राइ्तरूपी पर्वत 
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को बुद्धिरूपी मस्तक पर उठाकर भव्यजीबों को समर्पित किया है । 
वास्तव में इस काल में श्री समयसार शस्त्र मुमुकु भव्यजीवो का परम 
आधार है । ऐसे दुघमकाल में भी ऐसा अदभुत, अनन्यशरणभूत शाह 
तीर्थकरदेव के मुखारविंद से प्रगठ हुआ अमृत विद्यमान है, यह अपना 
महान्‌ सदूभाग्य है | निश्चय-व्यवहार की. संघिपूर्वकक यथाथ मोक्षमार्ग 
की ऐसी संकलनबद्ध प्ररूपणा अन्य किसी भी ग्रन्थ में नहीं है । यदि 
पूज्य श्री कानजी स्वामी के शब्दों में कहा जाये तो यह समयपतार 
शाख आगमों का भी आगम है; लाखो शाज्ों का सार इसमें विद्यमान 
है; जैनशासन का यह स्तम्भ है, साधकों के लिये कामघेलु कल्पदक 
है, चौदह पूर्व का रहस्य इसमें भरा हुआ है । इसफी प्रत्येक गाथा 
छट्टे-सातवें ग्रुणस्थान में भूलते हुए महामुनि के आत्म-अनुभव से प्रगट 
हुई है । 

श्री समयसार में भगवान कुन्ठकुन्दाचार्य देव की ग्राकृत गाथाओं पर 
आत्मख्याति नामक संस्कृत टीका के लेखक (लगभग विक्रम सेबत्‌ की 
१० वीं शताब्दी में होगये) श्रीमान्‌ अमृतचन्द्राचाये देव हैं । जिसप्रकार 
श्री समयसार के मूल-कर्ता अलोकिक पुरुष हैं, वैसे ही इसके टीकाकार 
भी महा समये आचाये हैं। आत्मस्याति के समान टीका आजतक किसी 
भी जैनग्रन्थ की नहीं लिखी गई। उन्होंने पंचास्तिकाय ओर प्रवचनसार की 
ठीका भी लिखी है एवं तत्वसार, पुरुषार्थसिद्दयपाय आदि खतेत्र ग्रन्थ 
भी लिखे हैं । उनकी एकमात्र झ्ात्मख्याति टीका का स्वाध्याय करने वाले 
को ही उनकी अध्यात्मसिकता, आत्मानुभव, ग्रखरविद्वत्ता, वस्तुस्वरूप 
को न्याय से सिद्ध करने की उनकी असाधारण शक्ति का भलीमाति 
अनुभव होजाता है। संक्षेप में ही गंभीर-गूढ़रहस्यों को भर देने बाली 
-उनकी अनोखी शक्ति बिद्दानों को आश्चर्यचकित कर देती है। उनकी 
यह दैवी टीका श्रुतकेवली के बचनों के समान है। जैसे मूल शात्र- 
कर्ता ने समयसतार जी शासत्र को समस्त निज-वैंसव से रचा है, वैसे 
ही दीकाकार ने भी अत्यन्त सावधानीपूरवक प््म्पूर निज-वैमव से 
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ठीका की रचना की है; ठीका के पढ़ने वाले को सहज ही 
ऐसा झनुभव हुए बिना नहीं रहता । शासनमान्य भगवान 
श्री कुन्दकुन्दाचार्य देव ने इस -कलिकाल में जगदूगुरुः तीथैकरदेव जैसा 
काम किण है और श्री अम्ृतचन्द्राचार्य देव ने मानों जैसे वे भगवान 
कुन्दकुल्द के हृदय में ही प्रवेश कर गये हों इसप्रकार उसके गम्भीर 
आशय को यथाथ्थरूप से व्यक्त करके उनके गरणशधर जैसा काम किया है। 
आत्मख्याति में विद्यमान काव्य (कलश ) अध्यात्मत और भआात्मानुभव 
की तरंगों से परिपूण है। श्री प्मप्रमदेव जैसे समर्थ आचायों, पर उन 
कलशों ने गहरा ग्रमाव जमाया है ओर ञआआाज भी वे तत्वज्ञान एवं अध्या- 
तरस से परिपूण कलश अध्यात्मरसिकों की हृदतंत्री को मेक़त कर देते 
हैं। अध्यात्म कवि के रूप में श्री अमृतचन्द्राचाय देव का स्थान जैन 
साहित्य में अद्वितीय है। 

श्री समयसार में भगवान दठुन्दकुन्दाचाये देव ने 9१५ गाथाओं की 
रचना प्राकृत में की है। उसपर श्री अप्ृतचन्द्राचार्य देव ने आत्मख्याति 
नामक तथा श्री जयसेनाचार्य देव ने तात्पर्यव्त्ति नाम की संसक्रत टीकाएं 
लिखी है। उन आचाये भगवंतों द्वारा किये गये अनन्त उपकार के 
स्मरण में उन्हे अत्यंत भक्तिमाव से बेदन करते है। 


कुछ वधे पहले पंडित जयचद्रजी ने मूल गाथाओं का और आत्म- 
हयाति का हिन्दी में अनुत्राद किया भोर स्वतः भी उसमें कुछ भावा्े 
लिखा | वह शाखत्र 'समयप्राभ्रत! के नाम से विक्रम संबत्‌ १६६४ में 
प्रकाशित हुआ था। उसके पश्चात्‌ पंडित मनोहरलालजी ने उसको 
प्रचलित हिंदीमाषा में परिवर्तित किया ओर श्री परमश्रुतप्रभावक मण्डल 
द्वारा 'समयसार! के नाम से विक्रम संवत्‌ १६७४५ में प्रकाशित 'किया 
गया । इसप्रकार परिडत जयचन्द्रजी, पंडित मनोहरलालजी का ओर ओ्री 
परमश्रुतप्रभावक्ष मण्डल "का मुसुत्लु समाज पर उपकार है । > 

श्री परमश्रुतप्रभावक मण्डल द्वारा प्रकाशित हिन्दी समयतार का 
अध्यात्योगी श्री कानजी - खासी पर परम उपकार हुआ | वि. से. 
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१६७८ में उन महात्मा के करकमलों में यह परमपावन चितामणि 
आते ही उन कुशल जोहरी ने इसे परख लिया । संवरीति से स्पष्ट 
देखने पर उनके हृदय में परम उछाल जाग्रत हुआ, भआत्ममगवान ने 
बिस्पृत हुईं अनन्त गुणगम्भीर निजशक्ति को सेभाला और अनादिकाल 
से पर के प्रति उत्साहपूर्वक दौड़ती हुई इृत्ति शिथिल होगई। तथा पर- 
सस्बन्ध से छूटकर स्वरूप में लीन होगई । इसप्रकार ग्रन्थाधिराज सम- 
यप्तार की भ्रसीम कृपा से बाल-ब्रह्मचारी श्री कानजी स्वामी ने चैतन्य- 
, मूर्ति भगवान समयसार के दरशन किये । 
जैसे-जैसे वे समयसार में गहराई तक उतरते गये वैसे ही वैसे 
उन्होंने देखा कि केवलज्ञानी पिता से उत्तराधिकार में भाई हुई भदू- 
भुत निधियों को उनके सुपुत्र भगवान श्री छुन्दकुन्दाचार्य देव ने रुचिपूर्वक 
संग्रह करके रखा है । कई पे तक श्री प्रमयसार॒जी का गंभीरतापूर्वक 
गहरा मनन करने के पश्चात्‌ “किसी भी प्रकार जगत के जीव सर्वश्ञ 
पिता की इस अमूल्य सम्पत्ति को समकले तथा अनादिकालीन दीनता 
का नाश करदे !” ऐसी करुणाबुद्धि करके उन्होंने समयसारजी पर आपू। 
प्रबचनों का प्रारम्भ क्रिया ओर यथाशक्ति आत्मलाभ लिया | आजतक 
पूज्य श्री कानजी स्वामी ने सात वार श्री समयसारजी पर प्रवचन पूरा 
किये हैं ओर इस समय भी सोनगढ़ में आठवीं बार वह अमृतवर्षा होरही 
है । सवत्‌ १६६६-२००० की साल में जिम्त समय उनकी राजकोट 
में £ महीने की स्थिति थी उस समय श्री समयसार के कितने ही अधिकारों पर 
उनके (छंट्वी बार) प्रवचन हुए थे। इस समय श्री जैन स्वाध्याय मन्दिर 
दल को ऐसा लगा कि यह अमूल्य मुक्ताफल खिरे जाते हैं यदि 
इन्दे मेल लिया जाये तो यह अनेक मुमुझुओं की दरिद्रता दूर करके 
उन्हें खवरूपलद्मी को प्राप्ति करादे !! ऐसा विचार करके ट्रस्ट ने 
उन प्रबचनों को पुस्तकाकार प्रकाशित कराने के हेतु से उनको नोट 
कर लेने (लिख लेने) का प्रबन्ध किया था । उन्हीं लेखों से श्री सम- 
यपार ःछचन गुजराती भाषा में पौच भागों में पुस्तकाकार प्रकाशित 
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डीचुका है ओर उन्हीं का हिन्दी अनुवाद कराके श्री समयसार-प्रवचन 
प्रथम भाग (हिन्दी) को हमें मुमुछुओं के हाथ में देते हुए हषे होरहा 
है | इस अनुवाद में कोह न्यायविरुद्ध भाव न आजाये इस बात का 
पूरा-पूरा ध्यान रखा गया है। 


जैसे श्री समगसार शास््र के मूल-कर्ता और टीकाकार अत्येत आत्म- 
स्थित. आचाये भगवान थे वैसे ही उसके प्रवचनकार भी स्वरूपानुभवी, 
बीतराग के परम भक्त, अनेक शास्त्रों के पारगामी एवं आश्चय्यकारी प्रभावना 
उदय के धारी युगप्रधान महापुरुष है । उनका यह समयसार-प्रव्चन 
पढ़ेते ही पाठको को उनके आत्म-भनुभव, गाढ़ अध्यात्म प्रेम, स्वरूपोन्सुख 
परिणति, वीतराग भक्ति के रंग में रंगाः हुआ उनका चित्त, अगाघ 
श्रुतज्ञान ओर परम कल्याणकारी वचनयोग का अनुभव हुए बिना नहीं 
रहता । उनका संक्षिप्त जीवन परिचय अन्यत्र दिया गया है, इसलिये उनके 
गुणों के विषय में यहाँ विशेष कहने की आवश्यकता नहीं है। उनके 
अत्येत झाशचयेजनक प्रभावना का उदय होने के कारण गत 'चौदह 
वर्षों में समयतार, प्रवचनसार, नियमसार, घट्खण्डागम, पश्ननन्दिपंचविश- 
तिका, ततल्वाथैंसार, इछ्टोपदेश, पंचाध्यायी, मोक्तमागेग्रकाशक, अनुभव- 
प्रकाश, आत्मसिद्धि शास्त्र, भात्मानुशास्तन इत्यादि शास्त्रों पर आगमरहस्य- 
प्रकाशक, स्वानुमव मुद्रित अपूर्व प्रवचन करके काठियाबाड़ में आत्मविदया 
का भतिग्रत्र७ आन्दोलन किया है। मात्र काठियावाड़ में ही नहीं, 
किन्तु धीरे-धीरे उनका पवित्र उपदेश पुस्तकों ओर “आत्मधमे! नामक 
मासिकपन्न के द्वारा प्रश्नाशित होने के कारण समस्त भारतवषे में अध्यात्म 
विद्या का आन्दोलन वेगपूवेक विस्तृत होरहा है। इसप्रकार, स्वभात्र से 
सुगम तथापि गुरुगम की लुप्तप्रायवा के कारण ओर अनादि अज्ञान को 
लेकर अतिशय दुर्गम होगये जिनागम के गंमीर, आशय को यथाथेरूप 
से स्पष्ट प्रगट करके उन्होंने वीतराग-तविज्ञान की बुकती हुईं ज्योति को प्रज्वलित 
किया है। परम पवित्र जिनागम तो अपार निधानों से परिपूर्ण है, किन्तु उन्हे. 
देखने की दृष्टि गुरुदेव के समागम और उनके करुणापूर्वक दिये हुए , 


श्र 
प्रवचन-आंजन के बिना हम अल्पबुद्धिओं को' वह कैसे ग्राप्त होता 
पैचमकाल में चतुर्थकाल की मलक दिखाने वाले शासनग्रभावक्र गुरुदेव 
श्री कानजी स्वामी ने आगम के रहत्यों को खोलकर हमारे जैसे हजारों 
जीवों पर जो अपार करुणा की है उसका वर्शन वाणी द्वारा नहीं 
होसकता | 

जिसप्रकार गुरुदेव का प्रत्यक्ष समागम अनेक जीवों का अपार 
उपकार कर रहा है, उसीग्रकार उनके यह पत्रित्र प्रबचन सी वर्तमान 
ओर भविष्यकाल के हजारों जीबों को यथार्थ मोक्तमाग बतलाने के लिये 
उपकारी सिद्ध होंगे | इस्त दुषमकाल में जीव प्रायः बधमाग को ही 
मोक्षमाग मानकर प्रवर्तत कर रहे हैं । जिस त्वावलम्बी पुरुषार्थ के 
बिना-निश्चयनय के आश्रय के बिना मोक्षमागें का प्रारभ भी नहीं 
होता- उस्त पुरुषार्थ की जीवों को गेघ भी नहीं- थाई है, क्िंन्तु मात्र 
परावलंबी भावों को-ज्यवहारामास के आश्रय को ही मोद्षमाग मानकर 
उप्का सेवन कर रहे हैं । स्वावलबी पुरुषाथ का उपदेश देने वाले 
ज्ञानी पुरुषों की दुलभता है एवं समयत्तार प्रस्मागम का अभ्यास 
भी. भ्रति न्‍्यूंन हैं, कदाचित्‌ कोई-कोई जीव उसका अम्यास करते भी 
हैं किन्तु गुरुगम के बिना उनके मात्र अक्षरज्ञान ही होता है। श्री 
समयसार के पुरुषार्थभूलक गहन सत्य मिथ्यात्वमूढ़ हीनवीरय जीवों को 
अनादि अपरिचित होने- के कारण, ज्ञानी पुरुषों के प्रत्यक्ष समागभ के 
विना अथर्वा उनके द्वारा किये गये विस्तृत विवेचनों के बिना सम्कना 
अत्यंत कठिव है | श्री समयप्तारजी की प्राथमिक भूमिका की बातों को 
हो सत्वहीन जीव उद्चभृमिका की कहिपत कर लेते हैं, चतुर्थ गुण्स्थान 
के भावों को- तेरहवें गुणस्थान का मान लेते है तथा निरालम्त्री (स्वावलम्पी) 
परुषार्थ तो कथनमात्र की ही ब्तु है, इसप्रकार- उसकी उपेक्षा करके 
सालम्बी (परांवलम्बी) भार्षोः के प्रति जो ओग्रह है उसे नहीं छोड़ते । 
ऐसी कहुणाजनक परित्थिति में जद्रकि सम्पकू-उपदेशओं को अधि- 
केश न्यूमतों के कोरेण मोंक्षमार्ग का आय: लोप होगया- है तत्न बुग- 
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प्रधान सत्पुरुष श्री कानजी. स्व्रामी ने श्री समयसारजी के- विस्तृत विे- 
चनात्मक प्रत्नचनों के द्वारा जिनागमों का मम खोल+र मोछ्माग को 
झनावृत करके वींतराग दर्शन का पुलुरुद्धार किया है, मोक्ष के महामंत्र 
समान समयसारजी की प्रत्येक गाथा को पूणेतया झोधघकर इन संक्षिप्त 
सून्नोः के विराट अर्थ को प्रवचनरूप से ग्रगट किया है। सभी ने जिनका 
अनुभव किया हो ऐसे घरेलू प्रसंगों के अनेक उदाहरणों द्वारा, अतिशय 
प्रभाचक्त तथापि सुगम ऐसे अनेक न्यायें द्वारा और अनेक यथोचित्त 
इृष्टान्तों द्वारा कुन्दकुल्द भगवान के परमभक्त श्री कानजी खामी ने सम: 
यसारजी के अत्यंत अथ-गंभीर सृछ्म सिद्धान्तों को अतिशय स्पष्ट और 
सरल बनाया दै। जीव के कैसे भात्र रहे तब जीब-पुह्ल का खत्तंत्र 
परिणमन, तथा- कैसे भाव रहे तत्र नत्रतत्वों का भूताथे खरूप समम में 
आया कहलाता है। कैसे-कैसे भाव रहे तब निरावलम्भी पुरुषाथ का 
आदर, सम्यग्दशन, चारित्र, तप, वीर्यादिक की प्राप्ति हुईं कहलाती हे- 
आदि विषयों का- मनुष्य के जीवन में- आने. वाले सैकड़ों प्रभगों के 
प्रमाण देकर ऐसा स्पष्टीकरण क्रिया है कि मुमुक्ुओं को उन-उन विषयों का 
स्पष्ट सूक्ष्म ज्ञान होकर अपू्े गेभीर अथ- दृष्टिगोचर हों ओर- वे बेधमाऱं 
में माक्षमाग की कल्पना को छोड़ऋर यथार्थ मोक्षमाग को समककर सम्यकू- 
पुरुषाथ में लीन होजाये। इसप्रफार श्री समयभार जी के मोक्षदायक 
भावों- को अतिशय मधुर, नित्य-नच्रीन; चैविध्यपूण गली द्वारा प्रभावक 
भाषा में अत्यंत स्पष्टछप से समकाकर जगत का अपार उपकार- किया 
है। समयप्तार- में भरे हुए. झनमोल तत्व-स्नों का मूल्य ज्ञानिओं के 
हृदय, में छुपा रहा था- उसे- उन्होंने जगत को- बतलाया है। 


किसी परम मंगलयोग में दिव्यध्वनि के नवनीतस्वरूप श्री समयत्तार 
परमागम की रचना हुईं । इस रचना के पश्चात्‌ एकऋहजार वर्ष में जगत _ 
के महाभाग्योदय से श्री समयसार जी के गहन तत्वो-को विक्रसिंत करने 
वाली” भगेब्ती आत्मस्यातिं'की रचना: हुई और उप्तके उपरान्त एकहजार 
बर्ष पश्चात' जगत में पुनः महापुण्मोदय से मदबुद्धिओों' को भी समयसार 


श्प्प 

के मोक्ददायक तत्व ग्रहण कराने वाले परम कल्याणकारी समयसार-अवचन 
हुए। जीबों की बुद्धि क्रमशः मन्द द्वोती जारदी है तथापि पंचमकाल के 
अन्तनक ख्ाहुभूति का मार्ग अविच्धित्न रहना है, इसीलिए स्वाजुभूति के 
उत्कृष्ट निमिच्तमूत श्री समयप्तार जो के गम्भीर आशय विशेष-विशेष 
स्पष्ट होने के लिये परमप्रवित्र योग वनते रहते हैं । भन्तर्बाह्य परमपत्रित् 
यागों में प्रगट हुए. जगत के तीन मह्दीपक श्री समयसार, श्री आत्मख्याति 
और श्री समयप्तार-प्रबचन सदा जयबेत रहे ! ओर ख्वानुभूति के पथ को 
प्रकाशित करें 

यह परम पुनीत प्रवचन ख्ानुभूति के -पन्‍्थ को अत्यंत स्पष्टरूप से 
ग्रकाशित करते हैं, इतना ही नहीं किन्तु साथ ही मुमुक्ु जीवो के 
हृदय में स्वानुभव॒ की रुचि और पुरुषा्थ जाग्रत करके अशत: सत्पुरुष 
के प्रत्यक्ष उपदेश जैसा ढी चमत्कारिक काये करते हैं। प्रबचनों की 
बाणी इतनी सहज, भावाद्रे, सजीव है कि चैतन्यमार्ति पूज्य श्री कानजी 
स्वामी के चैतन्यभाव ही मूतिमान होकर वाणी-प्रवाहरूप बह रहे हों । ऐसी 
अत्येत भातवाहिनी अतर-वेदन को उम्ररूप से व्यक्त करती, शुद्धात्मा के 
प्रति अपार प्रेम से उभराती, हृदयस्पर्शी वाणी छुपात्र पाठक के हृदय को हषित 
वर देती है, और उस्तकी विपरीत रुचि को ध्षीण करके शुद्धात्म रुचि जागृत 
करती है। ग्रबचनों के प्रत्येक पृष्ठ में शुद्धात्म महिमा का अत्यंत सक्तिमय 
वातावरण गुंजित होरहा है, ओर प्रत्येक शब्द में से मधुर अनुभव-रसत भर 
रहा है। इस शुद्धात्म मक्तिरत से और अबुभवरस से मुमुछ्चु का हृदय मीग जाता 
है ओर वह शुद्दात्मा की लय में मग्न होजाता है, शुद्धात्मा के अतिरिक्त 
समस्त भाव उसे तुच्छ भासित होते है और पुरुषार्थ उभरने लगता 
है। ऐसी श्रपूर्त चमत्कारिक शक्ति पुस्तक्ाकार वाणी में क्वचित्‌ ही 
देखने में आती है । 

इसप्रकार दिव्य तत्वज्ञान के गहन रहस्य अम्वृतकरती वाणी द्वारा 
समकाकर ओर साथ ही शुद्धात्म रुचि को जाग्रव करके पुरुषार्य का 
आहत, प्र.पत्त पस्तमागप कौ कैफी दिखलाने वाले यह प्रवचन जैन 


श्र 


साहित्य में अनुपम हैं। जो मुमुन्ु प्रत्यक्ष सत्पुरुष से विलग हैं एवं 
जिन्हे उनको निरन्तर संगति दुष्प्राष्य है ऐसे मुमुक्नुओं को यह प्रवचन 
अनन्य-आधारभूत है। निरावलम्बी पुरुषाथे को समकाना और उसके निये 
प्रेरणा देना ही इस शास्त्र का प्रधान उद्देश्य होने पर भी उनका स्वाग 
स्पष्टीकरण करते हुए समत्ष शाञ्त्रों के सब प्रयोजनभूत तलों का स्पष्टी- 
करण भी इन प्रत्रचनों में आंगया है, जैते श्रतामृत का परम आल्हाद- 
जनक महासागर इनमें हिलोरें ले रहा हो। यह प्रवचन ग्रन्थ हजारों 
प्रश्नों के छुलकाने के लिये महाकोष है। शुद्धात्मा की रुचि उत्पन्न 
करके, पर के प्रति जो रुचि है उसे नष्ट करने की परम ओषधि है। 
स्ानुभूति का सुगम पथ है तथा मिन्न-मिन्न प्रकार के समस्त आत्मार्थिओं 
के लिये यह अत्यंत उपकारी है। परमपूज्य कानजी स्वामी ने इन अम्ृृतसतागर 
के समान प्रवचनों की भेठ देकर भारतवर्ष के मुमुच्ुओ को डपकृत 
किया है। 


स्वरूप-सुधा' की प्राप्ति के इच्छुक जीवों को इन परम पत्रित्र प्रवचनों 
का वारंत्रार मनन करना योग्य है। ससार-विषयृक्ष को नष्ट करने के 
लिये यह अमोघ शल्र हैं। इस अल्पायुषी मनुष्य भत्र में जीव का सर्वे- 
प्रथम यदि कोई कर्तत्य हो तो बह शुद्धात्मा का बहुमान, प्रतीति और 
अनुभत्र है। उन वहुमानादि के कराने में यह प्रवचन परम निमित्तभूत 
है। है मुमुछुओ ! अतिशय उल्लासपूर्वक्ः. इसका _अम्यास करके उम्र 
पुरुषार्थ से इसमें भरे हुए भावों को मल्लीमाति हृदय में उतारकर, शुद्दात्मा 
की रुचि, प्रतीति और अनुभव करके शाश्वत परमानन्द्र को प्राप्त करो! 


रामजी माणेकचन्द दोशी 
अगहन बदी १२ प्रमुख, 
चीर सैवतू ३४७४ “प्री जन स्वाण्यायमन्दिर उस्ट 


सोनगढ़ 


मच 


>> 


श्री पाटनी दि० जैन ग्रंथमाला के उद्देश्य एवं नियम 


, श्रार्षप्रणीत एवं आधेमार्गानुमोढित दिंगम्बर जैन बाड्गमय का प्रचार 
एवं प्रतार करना । 

, इसमें प्रकाशित होने वाले ग्रेथों को लागत मात्र मूल्य में तथा 
विशेष प्रचार के लिये लागत से भी कमती मूल्य करके पर्वेत्ताधा- 
रण में ज्यादा से ज्यादा प्रचार करना । 


-..- नियम --- 


« इस ग्रन्थमाला में १०) दस रुपये डिपोजिट रखने वाले प्रतमन 
इसके स्थायी ग्राहक प्मके जावेगे ओर हरएक पुस्तक प्रकाशित होते 
ही वी० पी० द्वारा उनको भेज दी जायेगी । 


२. साधारणतया, पुस्तक की लागत खच पर, पुस्तक विक्रेताओं को 
जितना कमीशन देना पड़ता है उतना बढ़ाकर पुत्तक का मूल्य 
निर्धारित किया जाता है, लेकिन स्थायी प्राहकीं से लागत ख्े 
मात्र ही लिया जावेगा | 


* स्थायी आराहक जब भी चाहें अपना डिपोजिट का रुपया वापित्त छे 


हर हैं । डिपोजिट नहीं रहने पर वे स्थायी प्राहक नहीं सममे 
जावंग | 


* जो सल्नन वी० पी० वापित्त लौटा देगे उनका वी० पी० खचे 
उनके डिपोजिट में से काठ लिया जावेगा | 


प्रधान भन्त्री 


नमः समससाराय 


मंगलाचरण 
ओंकार॑ बिन्दुर्सयुक्ते नित्य॑ ध्यायन्ति योगिनः 
कामद मोक्तोद॑ चेच #काराय नमोनम! ॥ 


श्री पंच-परमेष्ठि को नमस्कार 


प्रथम “3“ शब्द है। जत्र प्रात्मा सर्वज्ष वीतराग भगवान अरहंत 
परमात्मा हे।ते हैं, तत्र पूर्वेबंद्द तीथंकर नाम कर्म अ्रकृति के पुण्य प्रारूध 
के कारण दिव्य वाणी का येग हेनि से ओप्ठ बन्द हेानें पर भी 
आत्मा के सर्व प्रदेशों से 5“कार एकाक्षरी ( अनक्षरी ) दिव्य॑ वाणी 
खिरती है। ( उसे वचन-ईश्वरी भ्र्थात्‌ वागेश्वरी केहा जाता है, वह. 
शब्द ब्रह्महूप हैं ) अरहन्त भगवान सवथा अकषाय शुद्ध भाव से 
प्रिणमित हैं, इसलिंए उनका निमित्त हेने से वाणी भी एकाक्षरी हेा 
जाती है | ओर वह वाणी <“कार रूपमें विना ही इच्छा के खिंरती 
है। इस प्रकार की <“कार दिव्यध्वनि-सरस्वती के रूंप में तीथंकर की 
वाणी सहज भावसे खिरती है। 


२] ससयसार प्रवचन भाग-पहला 
+ ऑकारमय ध्वनि-तीर्थकर भगवान की अखण्ड देशना के 

सुननेवाला जीत्र अतरंग से अपूर्व भावसे उल्लसित हाकर खाभाविक 
हूँ कहे कि मैं पूरे क्ृतकृत्य अविनाशी शुद्ध आला हूँ, ऐश्ला-इतना ही 
हूँ। ऐसी सहज हैँ? कहनेवाला सुयाग्य जीव अविनाशी मंगल पर्यायकेा। 
प्राप्त, करता है। जे। जीव्र नित्य स्रभाव-भावसे, नित्य मंगल पर्याय से 
परिणमित हुआ है, वह भव्य जीव नेगम नयसे परमार्थ का आश्रयवाला 
हैे। चुका है। पूर्णता के लक्ष्य से पुरुषार्थ करके वह अल्प काल में ही 
उस पूर्ण पवित्र प्रमात्मदशा के प्रगट कर लेता है, जे शक्ति रूपमें 
विद्यमान है | 

यहां >कार से शुद्ध खरूपके नमरक्रार किया हैं| उत्कूट आतव्म- 
स्वभाव पूर्ण बीतराग खमावमय शुद्ध सिद्ध दशा जिसे प्रकट है। गईं है, 
उसे पहचान कर नमस्कार करना, से निश्चय स्तुति है| परमात्मा के 
नमस्कार करनेबाला अपने मावसे अपने इष्ट स्वमाव के नमरकार करता 
है, वह उसीकी ओर भ्रुक जाता है । 

स्वाध्याय ग्रारंग करनेसे पृ भगवान की दिव्य वाणी के नमस्कार 
के रुूपमें मंगलाचरण किया है । 


खाध्याय का अर्थ है-- ख के सम्मुख जाना; खमाव के अम्बास 
में ही परिणमित हेाना | अधि-सन्मुख; आाय-युक्त होना | खरूप में 
युक्त द्वाना से स्ाध्याय है । जा पापके गाले और पवित्रता के प्राप्त 
वराव, सो मंगल है। पूर्ण पविन्न सर्वेन्न स्वमाव प्रकट है, ऐसे त्रिलेकी- 
नाथ तीरवकरदेव की अखण्ड देशना को जे भव्य जीव अंतरंग में 
उतार कर, अर्हिन्त के दूब्य-गुण-पर्यायका निश्चयंस जानकर, में भी 


+ अन्अरिन्त, झम्यशरीरी, सिद्ध परमात्त्मा: आात्आचारय, उन्पज्पाध्णय, अमुनि 
अक्अनआ+छ+मर85/ .( झोम ) 


इस महामन्श्रभ्त पंचपरसेष्टी पद, सब श्ात्रों का सार, सर्वेगुण सम्पन्न शुद्ध 
झात्मस्वरप का साव अन्‍्तहित है । हु 


मंगलाचरण हि की 


रेसा ही हूँ! इस प्रकार पूर्ण खाघीन खभाव की दृष्टि से अभेदकेा लक्ष्य 
केरता है, वह स्वये अविनाशी मागलिक हेाकर पुण्य-पाप उपाधिमय पर्व 
कर्मी का नाश करता है। 


ओंकार॑ बविन्दुर्सयुक्त नित्य ध्यायन्ति योगिनः । 
कामद मोक्षद चव #काराय नमोनमः ॥१॥ 


भावार्थ--- ओमूकार वाचक है, उसका वाच्य भाव आमकार शुद्ग 
आत्मा है। उस शुद्ध आत्मखरूपकी पहिचान और रुचि परमात्म पद- 
रूप पूर्ण पवित्र इश्के देनेवाली है | येगी पुरुष उस शुद्दात्मा- का 
नित्य ध्यान करते हैं और उसके फलखरूप मेज्षके प्राप्त - करते है | 
यदि किसी अंशमें दशा अपूर्ण हे। ते खे प्राप्त करके, फिर मनुष्य हे।कर, 
मेक्षके ग्राप्त करते हैं। ऐसे ओम के। वारम्बार नमस्कार हे। ! 


अविरलशब्दवनीयग्रक्तालितसकलभ्रूततमलकलड़ा । 
मुनिभिरुपासिततीया सरस्वती हरतु ने दुस्तिन्‌ ॥२॥ 


भावारय:---जिम्तमें छिद्र नहीं है, ऐसी- एकाक्षरी डकार दिव्य- 
घ्यनि .की दिव्यधारा रूपी तीवकर भगवान की अखणड देशना, सदूबाध 
सरस्वती उस सम्यश्ज्ञान के कहनेवाली- है| जह कैसी. है ? इस प्रश्न 
के उत्तरमें कहते हैं कि जैसे मेघ-वर्षा प्रेथ्वी के मैलके थे। डालती है, 
उत्ती ग्रफार वीतराग मगवान की दिव्यत्वनि रूपी सरखती का अखणड 
ज्ञनवारा के द्वारा ग्रहण करके भव्य जीवोंने दे।ष-दुःखरूप मल-मेल- 
पापके थे। डाला है; अशुद्ध परिणतिका नाश कर दिया है ओर अनेक 
सन्त-मुनि उसके द्वारा तर गये हैं । है 


दूसरे मंगल में श्री गुरुदेवका नमस्कार किया हैं--- 


अज्ञानतिभिरान्धानां' ज्ञानाज्लनशलाकथया । 
चन्तुरुन्‍्मीलित येव तस्मे श्रीगुरवे नमः ॥३े॥ 


४] - समयसार प्रवचन भाग-पहला 

भावायः--जिन्हेने अज्ञानरूपी घोर अन्धकार में अन्ध बने हों 
की आड़े! के ज्ञानाह्षन रूपी शलाका से खोल दिया है उन श्री गुरु 
देवके नमस्कार करता हूँ | 

वे श्री गुरुदेव खख्पन्नांति, राग द्वेष ओर मेहका नाश करके शुद्ध 
आत्मस्वरूपकी ग्रात्ति करनेवाले हैं तथा सत्पुण्य के देनेवाले हैं। 
ज्ञानीका वचन सुयोग्य जींवके ग्रतिबाध ग्राप्त कराता है। उसकी निर्देषि 
वाणके। सावधान दवाकर श्रवण करे। ओर मेहका नाश करके खरूपमें 
सावधान रहे। तथा नित्य खाध्याय करे । 

. शुद्ध साध्यकी यथा निश्चरूप शुद्ध तत्तदृष्टि के द्वारा असंग, 
निर्मल, ज्ञायक ख़भाव के! जानकर उसमें स्थिर हेना ही इस पसमागम 
का सुर है 
ः श्री अ्यृतचल्द्रायाय कृत मेगलाचरण 

नम; समयसाराय सझ्वाजुभृत्या चकासते । 
चित्स्भावषाय भावाय सवेभावांतरन्छिदे ॥ 


अर्थ---समयसार + शुद्ध आत्मा सर्वे पदाथें में सार रूप है। 
सारव्अव्यकर्त सावकर्म ओर नेकर्म से रहेत है। ऐसे परमार्थर्वरूप 
शुंद्द आत्मा के नमस्कार हे।। शुद्ध स्वरूपके पहचान कर माव से 
नमस्कार करके अतःखरूप में कुककर शुद्ध निम्नेल.खरूपका खआादर्‌ 
करता हूँ। ह 

दव्यकर्म ८ रजकण, सूच्रम घूल, ज्ञानावरणादिक आठ कर्म । यह जड़ 
रूपी कर्म प्रकृति है पा 

मावकर्त ८ रागंद्रेष विकाररूप विभावादिक्त शक्ति का परिणमन; 
अव्यक्रमेंका निमितत प्राप्त करके जीवर्मे विकार हेता है, वह अशुद्ध 
उपाद्ान के आश्रित है, किन्त खभावमें नहीं है । 

भाप + अपरस्था; परिणाम। रागरूप काये चिह्निकार है; वह भूलरूप 
क्णिक विकारी भाव है। 


मंगलाचसण _ [५ 


विभावरूप - कमभाव के रूपमें ढलती हुईं त्रिकारी अवस्था | 

नाक़म - शरीर, इन्द्रिय इत्यादि रथूल पुद्गगल पिण्ड । 

भावाय ८ सत्रूप; अस्तिरूप, अव्रिनाशी व॒स्तु। जे! * है” वह पर 
निमित्त- रहित, पर के झाधार से रहित, त्रैकालिक, सहज स्त॒मावरूप, खाघीन 
पदाथ है, परसे असंयेगी वस्तु है| उसे सत्‌ अर्थात्‌ त्रिकाल स्थिर रहने 
वाला शुद्ध, पदार्थ कहा गया है| उसका आदि अन्त नहीं है, वह 
स्वतंत्र शुद्ध है । जे 'दहै” उसे नामरूप संत्रा के द्वारा ग्रुण गुरी 
अमेद स्वतेत्र पढा्थ का लक्ष्य करके ( वाचक शब्द से उसके वाच्य--- 
पदार्थ के ) ज्ञानने जाना है। जैकालिक अखण्ड ज्ञायक खरूप असंग 
निर्मेल स्रभाव है| ,उसकी ज्ञान के द्वारा पहचान करके, परसे पृथक 
सम्पत्ञान के द्वारा सम कर उसे नमस्कार करता हूँ 


पदार्थ किसी अपेक्षा से भावरूप है ओर किसी अपेक्षा से अमावरूप 
है| वह इस प्रकार है कि आत्मा अपनेपन से मोचरूप है; रबह्॒ज्य, रण- 
क्षेत्र, स्काल, स्रभावपन से है; ओर परकी अपेक्षा से नहीं है, अत: उस- 
अपेक्षा से झभावरूप है | । 

स्वाधीनपन से भात्ररूप होना अर्थात्‌ परिणमन करना। साथक भाव: 
आंशिक निर्मल पर्याय प्रकट हुईं है, वह भावरूप है जोर पूर्णो नहीं खुलीः 
है, उतने अश में असावरूप है । नित्य हृव्य स्वभाव से भावरूप है । 

( हृव्य-चस्तु ) क्षणव॒ति पर्याय का व्यय हाना से अमावरूप है | 
( पर्याय-अवबस्था ) “ भावाय ” शुद्ध सत्ताख़रूप शाश्रत क्‍्स्तु हे। मेँ 
सहज चिदानंद त्रिकाल ज्ञाबक हैँ, ऐसे असली स्वमावक्रा भूलकर में 
शागी द्वेषी हूँ, क्षणिक कणाय वेगकी बृत्तिया ठोक है, पुण्यादिक देहादियें 
घुख बुढ्ि के द्वारा ठीक रहे, स्थिर रहें; ऐसी वहिरात्म इश्विले अपने- 
स्व्राधीन एकल विमक्त भावक्रा अस्वीकार करते हैं, इसलिए वे नास्तिक हैं) , 
जब आरितिक्य ग़णवाला स्वाधीन भाव से अधिनाशी सहज खमाव को 
“है? कहता है, पूर्ण कृतकृत्य स्रभाव को अपने अनुमब से निश्चय के 
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द्वारा स्वीकार करके इस प्रकार पर-भाव का निषेध करता है कि द्वब्य 
करने, मतकी और ने। कम मैं नहीं हैँ तथा अपंग्रेगी अखयड ज्ञायक 
स्वमाव में एकन्र भावसे स्थिर हेतता है अर्थात्‌ ख़माव में परिणमन 
करता है, नमता है या उस ओर ढलता हैं, तब नास्तिक मत रूप 
विपरीत दशा का (विकरारी पर्याय का) अमाव है। जाता है। 

चिल्वभावाय-ज्ञान चेतना जिसका सुख्य गुण है, उससे पूर्ण 
चैतन्य खमाव त्रिकाल खाधीन रूप है। जे है! उसीको पहचानने से 
भेद विकल्प (राग )का लक्ष्य छूट जाता है, इसलिए उप्त अखण्ड गुण 
में एकाग्र स्थिरता हे।नेपर शुद्ध स्रमाव की प्राप्ति होती है। ज्ञान चेतना 
की अनुभूति के द्वारा प्राप्त की प्राहि हेतती हैं। पर निमित्त रहित 
अन्तर में, स्थिर खवमाव में स्थिर हेन से वह अ्क्रठ हे।ता है । वाह्म 
लक्ष्य से वह सर्प प्रकट नहीं हेतता | “में” अशखगण्डित चैतन्यलिय 
अपार अनन्त सामथय से पूणे हूं । पर से मित्र अकेला पूर्ण भोर 
स्वावीन हूँ। इस प्रफर की श्रद्वा अंतरंग एकाग्रता से प्रकट होती है। 
अपना गुण किसी वाह्म निमित्त से नहीं आता, किल्तु अपने स्वमात्र 
में से ही प्रकट हेतता है । 

अधूरी अवस्था समस्त द्रव्य को एक ही साथ प्रत्यक्ष लक्ष्य में 
नहीं ले सकती, किन्तु अपने जैकालिक अख़रड द्रव्य को पहचानने के 
लिए गुण-गुणी में व्यवहार दृष्टि से भेद करके अभेद के लक्ष्य से 
प्रत्येक गुण को लक्ष्य में लेजर निर्शेय किया जासकृता है। उप्तसे कहीं 
वस्तुत्वमाव॒ में सतेया भेद नहीं हेता |, वर्तमान मति-एरुतज्ञान से 
त्रैकालिक पूर्ण आत्मस्वमाव का सख्वाधीनतया निर्णय किया जा सकता है | 
वह अप्ली स्रमाव क्येंकर प्रकट दाता है?! “ स्ानुभूत्या चक्रा- 
पते ” अर्थात्‌ अपने ही अनुभव से प्रकट हेता है | पर से मिन्र शुद्ध 
' चैतन्य स्॒ल्पि का अनन्त ज्ञानी सर्बन्नदेवने जैसा निशीय किया है, बैसा 
ही निश्चय करने से स्वाघीन अनुभूति रूप शुद्ध निमेल अवस्था अन्‍्तरंग 
परिणनिर्प ज्ञानक्रिया के द्वारा प्रकट होती है | उससे शुद्ध खमाव की 
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प्राप्ति होती है अर्थात्‌ शुद्ध स्वभाव दशा प्रकट हेतती है। ( अंतरंग स्थिति 
के लिए आम्यंतर ज्ञान क्रिया में सक्रिय है ओर पर से अक्रिय है।) 
पुण्यादि विकारी भाव से, राग (विकल्प) से अविकारी ख़भाव प्रकट 
नहीं हेता । 

निश्चय से अर्थात्‌ यथा दृष्टि से खथ निज को अपने से ही 
जानता है, उसमें किसी निमित्त-का आधार नहीं है। अपनी सहज शक्ति 
से ही स्वये परिणमन करता है, जानता है और प्रकट प्रकाश करता है। 
ज्ञान खपर प्रकाशक है| ख्ाघीन सत्ता के सान में स्त्रय प्रत्यक्ष है, 
पेरेक्ष नही । अज्ञानी भी निजको ही जानता है, किन्तु वह वैसा न मान- 
कर विपरीत रूप से मानता है। वास्तव, में तो आत्मा ही पत्यक्ष है। 
में हूं” इम प्रकार सभी प्रत्यक्ष जानते हैं। जिनका आत्मअ्मिप्राय 
पराश्नित हे वें मानते है कि मेरा ज्ञान निमित्ताधीन है। मन, इन्क्रिय, 
पुस्तक, प्रकाश इत्यादि निमित का साथ है| ताही उसके आधार 
पर में जानता हैँ, ये मानने वाले निज को ही नहीं मानते। ओर 
फिर काई यह मान कि पहले का स्मरण हे। ता जान सकूँ, वर्तमान 
सीधी वात को में नहीं जान सकता, तो भी बह भूठा है । बतमार् 
पुरुषार्थ के द्वारां त्रिकाल अखगड ज्ञान खन्‍प का लक्ष्य किया जां 
सकता है। अपने आधार पर वनेमान में ज्ञान की निमल॑ता में रपष्ट ज्ञात 
होता हैं। ओर कोई यह मानता है कि यदि पहले. का भाग्य हा ते 
धम हे।, उसके लिये ज्ञानी कहते है कि त्‌ अभी जाग ओर उन्हे देख । 
अनन्त ज्ञान दशन सुख ओर अनन्त तरल स्वर्श्प थमे ते आत्मा के 
स्रमाव॒ में ही है; किल्तु जब प्रतीति करता हैं तव वनेमांन पुरुषाय से 
त्रिकाल ख्रमाव को जाना जा सकता है । यदि पुरुषाथ के लिए पृष 
स्मरण तथा किसी निमित के आधार पर ज्ञान धर्म होता हे। से 
एक गुण के लिए दूसरे पर गुग का आधार तथा अन्य पर पदार्थ का 
आधार चाहिए ओर टठसके लिए तीसरा आधार चाहिए | इस परूषरा 
से पराश्रिपन का बहुत बहा देण आता है। पराश्रित सत्ता को नित्य 


कि 
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थे श्र नहीं ] 
ख्मात्र नहीं माना जा सकता, इसलिए गुण सर्वया मित्र नहीं हैं) 
है निकाल एक रद हैं। अवस्था शक्ति-व्यक्ति का भेद हैं, किन्तु वस्तु में 
“गुण में खण्ड-मेद नहीं है। गुणी के आधार से त्रिकाल युण साथ 
ही रहते हैं | बर्तु त्रिकाल एकरूप ही है | उसे बतेमान निमेलता से, 
पुरुषा से, स्वानुमत्र से प्रेत्यक्ञतया जाना जा सकता है) अपने आधार 
से खय॑ निज को ही जानता है, इसलिये प्रत्यक्ष है | 
सर्वेभावान्तराश्छिदे-अपने को तथा संमत्त जीव-अजीब चराचर 
विश्वमें स्थित जैकालिक सर्व वस्तुओ को एक ही साथ जानने की स्वाधीन 
शक्ति प्रत्येक जीव में है। ऐसा चैतन्यस्वर््प समयसार आत्मा है | उसे 
पहचानकर नमस्कार करता हूँ। ऐसा, इतना ही भात्मा है। उसकी 
हों कहनेवाला ज्ञायक्ष ख् अक्रेल! महिमावान है, बड़ा है, पूर्ण खमाव 
में त्रिकाल स्थिर हनेवाला है। अनन्त, अपार के ज्ञाता तथा अपार 
और भनन्तता को ध्यान में लेनेबाले की थैली ( ज्ञान-सममशक्तिर्पी यैली ) 
भात्र इंष्टि से (गंभीरतामें) अमाप है; अनन्त गंभीर भाषयुक्त है। 
इसप्रकार का माप करनेबाला स्ये ही शक्ति रूप में पूर्ण परमामखरप, 
सवेज्ष खमाव को पहचानकर नमस्कार करनेवाला स्वर ही परमात्मा है। 
वह शुद्ध साध्य के लक्ष्य से प्रकट परमात्मा है। जाता है। जिसका 
बहुसान है, रुचि है वह उस रूप हे।जाता ह्ै। | 


... पुणे खाघीन खलप की प्रतीति के बिना परमात्मा की भक्ति नहीं 
है। सकती | फ़रमात्मा की पहचान के विना राग का-विकारका-संसार- 
पक्ष का वहुमान करेगा। स्वरूप की प्रतीति वाला निःशेकतया पूण 
की (साध्यत्रे ) नमस्कार करता हा अखणढता से, अखगणड सत्‌ के 
बहुमान द्वारा पूर्ण को प्रप्त हे। जाता है। प्रत्येक भाव्मा में एक 
पमय में तीन काल और तीन लेक को जानने की शक्ति विद्यमान है। 
ऐसे आम अनन्त है। प्रत्येक आत्मा पर से मित्र अकेला पूरी सर्वज्ञ है। 
नरैकालिक ह्व्य, ज्षेत्र, काल, भावमय अनन्त पदार्थ को सर्वरीत्या 
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जानने -की शक्ति ग्रत्येक जीव #ब्य में विद्यमान है। प्रत्येक समय में 
तीनाकाल और तीनेलेक - केवलज्ञान सें सहज दिखाई देते हैं। 
अनन्त के वाच्यरूप भाव, को भव्य जीव श्रवण करके एक क्षण भर में 
अनन्त का विचार कर लेते हैं। अनन्त ज्ञान:की शक्ति ओर ” सर्वज्ञ 
ख़माव की हाँ” कहने वाले समस्त जोब ःशक्तितः सववेज्ञ है। ना कहने- 
बाला नास्तिक भी शक्तितः सबेज्ञ है। ना कहने वाला भी अपार-झतन्त 

, को ध्यान में लेने वाला ते है ही, इसलिए ना कहने पर भी उसमें 
हाँ गर्मित है। अतः प्रत्येक देहथारी आत्मा पूणे पवित्र स्वेज्ञ ही है। 
मैं पूण अखण्ड आनन्दवन त्रिकाल हूँ; सज्ञ-हूँ, इस अकार , ख़तः हैँ 
कहकर / संर्वेत्कष्टर अनुपम स्वमाव-को पहचान कर अपनी अपूवे महिमा 
को प्राप्त करके अपने को देखने वाला अपून महिमा को लाकर नम्नीभूत 
हता हुआ धह चैस ही है। पूर्ण स्वभाव क़ो माना-जाना और उससे नत 
देता हुआ, वह पूण ही है। वह बीचमें पुरुषाथे के काल के अन्तर को भाव 
से पृथक्‌ कए देता है। ओर पूर्ण परमात्मू को देखता हुआ पूर्ण स्वश्नाव की, 
महिमा को गाता है। वह संसार की मह्दिमा को नहीं देखता। बाह्य 
इच्दियों के आधीन बाह्य दृष्टि करने बाला, अपने को भूलकर दूधरे 
के बड़पन को ऑकता है। क़िन्तु पूण शक्ति को बताने वाली जे 

दिव्य दृष्टि है, उस पर वह विश्वास नहीं ला सकता और वर्तमान को ही 
मानता है-। 

”" - अधूरी दशा में शक्ति क्री अपेन्मा से तीवकाल ओर तीनलेक को 
जानने की पूर्ण ,सामथ्ये है | श्रयपि वह सीधा दिखाई नहीं देता तथापि 
उसका यथाये निशय निज से हे। सकंता है । जिम्त में तीत्रकाल ओर 
तीनलेक एक-ही समग्र में दिखाई देते हैं, ऐसे अपने त्रकालिक क्मन 
को ही में जानता हूँ। इस प्रकार सवेक्ष स्वभाव की ' हां ” कहनेवाला 
बतेम्रान अपूर! ज्ञान से सम्पूर्ण का निर्णय निःसंदेह तत्त्व में से ज्ञाता है। 

में पर को जांनूँ तमी मैं बड़ा हैं, यह बात तहीं है; किन्त्रु॒ मेरी 
>अपार साथी अनन्तज्ञान ऐस्र्य के रूप में हेनने से, मैं पूरे ,ज्ञातपन 
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आत्मा हैँ। इस प्रकार पूर्ण राध्य का मिश्वयें करके उसी में एकल्व- 
विमक, सन्न प्काकार (परसे सिक्, अपने से अन्न ) परिणति को 
युक्त के ' अत्म ख्याति टीका! के छारा अवम मेगलाचरण किया है। 

पृष्ठ उत्कठ आत्मशक्ति को जानकर जे! निश्वण से नमता है वही 
अपनी शुद् परिणति रूप दाकर स्वाधीन खमाव रूप से नत हुआ है। 
चही परस्मात्मा का सह्त हैं | प्रतीति छीन ्ंचे ही रास के प्रति नत 
द्वेता है। 

मूत, भविष्य शोर दततमान काल सउल्बन्धी पर्याव तद्चित अनन्त गुण 
युक्त समस्त जीव-अजीबादि पदायें केश एक समय सें एक ही. साथ 
प्रगट रूप से जाननेदाला सुद्ध झात्मा ही जार रूप है। उसके! मेरा 
समस्कार दे।। शुद्ध समाव में तत्मयः अस्तिरूप परिशुमित ह््या ओर 
नत दुआ इसलिए अवारदडूत संसार के रूप में नहीं हक्ना। अब राग- 
द्वप रूप संपार का आदर कमी नहीं करूंगा बस प्रकार की सोगन्ध 
विधि सहित मात्र ग्नव्ना की है। 

सर्वेज्ञ बीतराग स्वरूप शुद्ध आत्मा इृष्ट है, उपादेय है। उस्ती की 
अदा, उचि और अतीति के हारा सर्वज्ञ के न्याय से जिसने त्रिकाल 
ज्ञायक ख्माव को स्वीकार किया वह स्ब पदाये, त्रिकाल की अबरथा 
को ग्रतीति के द्वारा जानने वाला हुथा | अब यदि वह उसी भाव से 
लिर रहे ते उसे शगद्वेप दृष-शेकक उत्मन्न थे हो। ' मै जाननेबाला 
ही हूँ इन भाव से अशान्ति और असबता बहीं हे।ती । जैसे घुन्दर 
जप वाली अवस्था दो लिये हुए आय (आम माम का पुदूगल पिण्ड ) 
पहले विषय के खाद मे से उत्पन्न होकर वर्षमान क्षशिक अचस्था में 
झुन्दर दिखाई देता है| स्मरण रहे कि वह पुनः विष्टारूप परिणमित 
हे।ने वाला है । इस प्रकार त्रिकाल की अवस्था को देखने वाले को 
उन्‍्दर अछुन्दर दिखाई देने वाले किसी मी पदार्थ के प्रति राग-द्वेष 
या हषे-विषाद हीं हता, और इस प्रकार किल्ली के प्रति मेह नहीं 
होता । नारकी के शरीर को छोड़कर त्रहुत वड़ी महारानी के पद पर 
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उत्पन्न हुआ जीव पुनः नरक में, उत्पन्न हे। जाता है | इस प्रकार पुह्नल 
की विचित्रता को देखने वाले को, त्रिकाल लगातार जानने वाले को 
राग-द्वेष अथवा मेहरूप में अठकना नहीं हेतता । देहादिक अशुचि- 
मय-दुःखमय क्षणिक अवस्था वाले पदार्थ वतेमान में कदाचित्‌ पुण्य 
वाले, सुन्दर रूप वाले दिखाई दे अथवा कुरूप या रेागरूप दिखाई 
ता भी उनमें मेह नहीं करता | क्ये कि त्रिकाल के बन्नान को 
जानने वाला वह वीतरागरदृष्ट है और वह सर्वक्षदृष्टि धर्मामा है | 


प्रश्न/---यहँँ। इष्टदेव का नाम लेकर नमस्कार क्ये। नहीं किया ? 
ओर शुद्ध आत्मा को क्ये। नमस्कार किया है * 


उत्तर---आभ्रात्मा अनेकान्त धमम सख्वरूप है | उसे पहचाननेवाला 
अनेक अपेक्षित धमे। को जानकर (सममकर) उसे गरुण-बाचक इत्यादि 
चाहे जिम नाम से सम्बोधित करता है-। 


जैनधरम रागद्वेष, अज्ञान के जीतने वाला आत्मख्भाव है । इस 
प्रकार शुद्धस्बभाव को मानने वाला धर्मात्मा जहां देखता है वहाँ गुण को 
ही देखता है, गुण को ही प्रधानता देता है व्यक्ति को नहीं। जैसे 
पंचपरमेष्ठी में पहले णमे। अर्हिताणं कहकर गरुण-वाचक पद की ही 
बन्‍न्दना की है | * ण॒मे। महावीराणं ” इस प्रकार एक नाम लेकर किसी 
व्यक्ति विशेष की वनन्‍्दना नहीं की है | वह जे जैसा होता है, उस 
व्यक्ति को वैसा ही जानता है | व्यक्ति भेद करने पर राग होता है. 
इसलिए गुण-पूजा प्रधान है । कमी कमी धर्मात्मा किसी एक भगवान 
का नाम लेकर भी वन्दना करता है, किन्तु धर्मात्मा का लक्ष्य ता गुणी 
के गुणों के प्रति ही ढाता है। व्यक्ति विशेष के प्रति नहीं हेातता | 
इसलिए गुण-पूजा प्रधान है | 


ब्रह्मा-अपने सहज आनन्द गुण को ब्रह्म ( ज्ञानखरूप आत्मा 2 
भेगता है अथवा ब्रह्मा-स्ष्टा, अपनी स्वाधीन सुखमय अवस्था को उत्पन 
करने वाला । प्रत्येक समय नयी नयी पर्याय को उत्पन्न करता है, इसलिए 
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वह खे छॉसीव रिंगर्मने छपे सृंछि का कणों जीईे है । इसे देष्टि से 
फ्क सीष रसंपतरे खत ईसा है । ' ह 

विषा-रागद्वेंण माहिंप विकार से रहित अपने शुद्धें सवमावब की 
इधर रखने वाला अधेवा विंभाव से निने को वंजान वाला और निज गुर 
की रक्षा करने बाली विष है । प्रत्येक मध्य अपने अंनन्‍त सुण कौ 
शक्ति की लता से निज शव शक्ति ( संध्या लेश ) को लगातार रिथर 
रखने के दारुण प्रत्येक आत्मी स्वैंपाव से विष्णु है । 

महेश >: जा राग-ड्वेष ओर अज्ञान का चाश पहता है अथबा 
पू्ववर्ती क्षकिक पर्याय का चाश करता £, वह महेश हैं | जा अनुपम 
है चर्धात्‌ जिसे किसी ओर को उप नी डी जो सकती, जे 
ये ही समसस्‍्ते पदार्थों का जानने वाली है और होल दे द्वारा भाप 
करने वाला तथा अपार ज्ञान एवं ऐश्ंन पाता है, इसीलिए चह अनुपमेय 
है। तकपि कपल में वह सि परमात्मा के उकन कं जा सकता है। 
शैसे सुछ पाता कैस है?- जेए छुठ हु छुक्त प्रगट सिद्ध परमात्मा 
हुए है, रथ है। जैसा है वैसा (शाखत्‌ ढंकोत्व॑प्रेण ) पर शत्ता से मिन्न 
खसताः मे निश्चल है| 

पुष्टप-धज अछछड धाम दीन उपयेग में एपत्व समानता और जानता 
हुआ उपयेग (वक एकाॉकार हे।कर एंसे परवित्र दशा को प्राप्त करके 
उलश ऋबन्द रत रूपी * सिप-र्मी? के साथ रहण परता है, । सथा 
छुदट “चेतमा रखी? के रथ भिराबुछ्पा सहित मिजागन्द पूर्वक केलि 
फंसा ४ द८ पुरुष है। 

पुरपध्स्यात्मो | 
मर ज्य भात्मा-अपने पूर्ण सखरूप के पहँचोनेने वाला तथा शुद्ध- 
सह से छुनिश्चित भोवशे रहने चाज्षा, स्थिर हेवते केला, एवं परमात्म दशा 
था आते सत्य बात है और रागदेघ अंज्ञन आब के ग्रापत मूह आत्मों 
भिध्योद्ड्टि है। । 
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अरहतन्यूज्य-त्रिकाल कै इन्द्री के रा प्रिलेक पूज्य हैं, तीनों 
लेके में सब के लिग्रे बन्दनीय हैं समी गुशं! प्लिमल प्रार्ट हे। गये हैं 
और जिनमें परम पूज्य गुरू की मुझ्यता प्राट है, वे पृथ्य है। 

जिनः-राम॒द्वेष ओर अज्ञात के खंरूप क्री स्थितता के हारा जीत 
जिया है ऐसे पूरी पवित्र वीतराग़ा के! जिन कहते हैं| 

आप्त-अठारह दाषें से रहित फूम् दितापदेशक घतल्नैज्ञ आत॑ हैं| 

भगमान-महिमाबान ) सहज आलज़॒नन्‍्द-्पर निमित सै रहित तिरुपाड 
घिक स्वाभाविक आनन्द । ह 

ह्लजिः अपने पूर्गी स्वरूप की प्रतीतिं से पुग्य-प्राप के रेशग क्रो 
हर लेता है से हरि है। जा फॉधीन॑ंता 'क्रा, रामादि स्ल्ल का, कम 
कलेक का नाश करके पूरे! पविन्न स्वाथीनता प्रगठ करता है, पुण्य-पाप 
की उपाधि को हरता है ओर प्रवित्रता क्रो प्रास करता है, मद होते 
है। इस प्रकार जे जे गुण निष्फन वाम है, उन शु्णों को लक्ष्य 
में रहकर उस अप्रेज्ञा से आत्मा का कंगन करने में क्रो ब्रिराघ नहीं 
है ( एकौॉन्त पक्ष वाले के नामादि में बिरिध हेशता है। ) यदि ,क्रोई 
“पापी ” नाम रखे ते पापी अर्थात पा+पीरूदूलरे के प्रत्वाचरूपी 
छुमे अ्रथंवा अमृृतरूपी उपदेश को पिलाने वाला ओर रे पीने वाला 
अर्थात्‌ स्वयं अपने ही सहज समता आनन्द शुर्ख को घरेशा करने बता 
पिद्द हुआ | इस प्रकार गुण की हॉट फे ही मुख्य करने वाले, अनेक्र 
अपेकज्षाओं को ध्ममने वाले अर्थात्‌ इस अकार विशाल समझ पृवेक 
स्याद्गाद स्वमाव को सममने बाले का राग-द्वलेष विलीन है। जाता है, 

इस अमंयंसार में' आत्मा की शुद्धि का. अंधिंकार हैं १ 

श्रोत्मा देहांदि-शगादि सें पृथक्क है | जवेतक आत्मा ऐसी वॉस्त- 
बिफिता को नहीं जानता तंबतेंक मोह कम नहीं होता | जब यथाथेतों 
जानी जाती है, तभी अन्तरंग से पर पेद्सथे की महिमा देर होती है 
और निज के। माहारँय प्रेगट होता है | संबंध मर्गवीने ने ऑत्मां को 
जैसा देखा, वैसा ही आत्मस्वमाव इसे सेमेयर्सार शॉले में बॉणेत है। 
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दूसरे कलश का प्रोरंस 
अमेत परिशल्त् पश्यन्दी अत्यवातना. | 
अनेदर्शतगदी शृर्ति लित्यपेय प्रद्ाशदाय ॥र॥॥ 

अर्ध+-जिसयें अनेक अंत-धर्म हैं, ऐसा जे! ज्ञाव तथा वचन उस- 
मई दूति नित्य सदा ही प्रकाशंता अर्थात्‌: प्रकाशरूप हे । वह मूति 
ऐसी है कि जिसनें अबत धर्म हैं, ऐसा और अत्येकू-परदन्यों। से, पर- 
द्ब्य के गुख पर्यायां से मिन्न तथा पर ूब्य के निमित्त से हुए अपने 
बिकारें से कर्षचित्‌ मिन्‍न एकाकार ऐसा जे। आत्मा उसके तत्त को 
अर्थधाद्‌ मत्ताधारण सजातीय-विजातीय छब्ये। से विजद्ञण निज खरूप के 
पश्येती-घपलेडन कश्ती ( देखती ) है। 

यहां पर सरखती के। मपस्कार किया है | वह कैसी है-अनन्त 
धर्मणस्तत्व॑ पश्यन्ती । उत्तमें कहा है कि ग्रत्येक पदार्थ खव्‌ है। उसके 
खमभाव रूप अवन्त बम एक दूसरे से मिन्‍न्र हैं | ऐसे सवे पदार्थों के 
स्वरूप के सरजती झूप सम्पत्ञान यथाथे प्रकाशित करता है | आत्मा 
में अवन्त धरम स्वादीमतया भरे हुए हैं | वे आत्मा की पहिचान और 
स्थिरता के द्वाश आत्मा से प्रगठ हेते हैं । 

कोई कहता है-- अभी यह समझ में नह्दी जा सकता ? किन्तु 
आत्मा कब बही है £ देह, इन्स्यादिक ते कोई जानता चहीं है | 
जे। जानता है वहीं खये है, इसलिये अवश्य जमफ्ा जा सकता है । 
अपने के झवज्ञ न्यायातुसार जाने ते उससें स्थिर हे। और अतीन्द्रिय 
आनन्द आदे | ४ 

अनन्तगशुब॒-न्भ्पार गुण। प्रत्येक जड़-वेतन पदाथे में खतन्त्रतया 
झनन्त धर्म हें | देह मंदिर में भगवान आत्मा त्रिकाल ज्ञान आनन्द 
स्वरूप में अनन्त गुणरूप तत्त है, उसे पहिचान कर स्थिरता करे ते 
शुद्ध स्वरूप प्रगट है। | इसका नाम है धर्म । 

सर्वेज्ञ भगवानने झआात्मा, पुहनल, धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय, काल 
और आकाश इन प्रत्येक में शाश्रतू अनन्त गुण देखे है | किसी के 
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गुण किसी के आधीन नहीं हैं । पर-बत्तु किसी के. लिए मददगार नही 
है, इतलिर वस्तु अर्थात्‌ पदार्थ के कोई ग्रण किसी के आधीन नहीं. 
होते | 

गुणों का कथन 

[१] प्रत्येक पदाथे में सतू [ अस्तित्व॑] गुण अनादि अनन्त हैं, 
इसलिए प्रत्येक वस्तु अपनी अपेक्षा से सत्‌ है, किसी फे आधीन नहीं 
है| यह सममकने से स्वाधीन सुखघमे अपने आपसे ग्रगट हेजजाता है | 
इस ग्रकार पर से मिन्न ज्ञान हे। जाये ते अपने सुख के स्वतः प्राप्त 
करले । 

[२] प्रत्येक पदार्थ में वस्तुल्व नाम का गुण है। प्रत्येक पढायथे 
अपने आप प्रयेजनभूत क्रिया खथ ही कर सकता है । आत्मा पर से 
मिन्न है । मन, वाणी, देहादि स्व संयोग आत्मा से त्रिकाल मिन्न हैं। 
इसलिए आत्मधमे में किसी अन्य पदाथ की पहायताकीआवश्यकता 
नहीं है । 

( यदि कोई कहे कि ऐसी सुरृम वात मेरी समकमें नहीं आती, 
तब उसे अनन्त काल में जा महा दुलेम मनुष्य भव मिला वह 
किस काम का । आत्म प्रतीति के विना जगत्‌ में अनन्त कुत्ते बिछी 
कीड़ि-मकोड़े उत्पन्न होते है ओर मरते है उनका क्या महत्त्व है। 
इसी ग्रकार अनन्त काल में अनन्त प्रकार से महान्‌ दुलेम मनुष्य-भव 
प्राप्त करके अपूबे आत्मस्त्रमाव को सत्समागम के द्वारा न जाना ते 
उसकी क्रोई कौमत नहीं है। ओर यहदि- पात्रता के द्वारा आत्मखवभाव 
को जान ले ते उसकी महिमा अपार है।-) 

वत्तुलगुण का अथे प्रयेजनभूत अपनी क्रिया का करना है )- 
प्रत्येक वरतु अपनी प्रव्धत्ति अपने आप करती है, तदनुत्तार आत्मा की 
अत्येक प्रवृत्ति श्रात्मा करता है। जइ-परमाणु इत्यादि अपनी क्रिया अपने 
आप करते हैं, उसमें किस्ती की सहायता नहीं हाती। इसलिए देह की 
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क्रिया जीव की प्र्ययता के बिना देह स्वतेत्रेतया करती है। देह की 
किया देह में रहने वाला प्रत्येक परमाणु स्वंतंत्रतया करता है। , उसमें 
आत्मा कारण नहीं है | इसी प्रकार भात्मा की क्रिया आत्मा और जड़ देहादि की 
क्रिया जड़ करता है, किन्तु अज्ञानी मानता है कि में पर का कुछ कर 
सकता हूँ। यह कर्तुत का अज्ञान है। पर वस्तु की क्रिया तीन काल ओर 
तीन लेक में कोई आत्मा नहीं कर सकते। | 

[३] पत्येक पदाथ में 'प्रमेय्न,” अर्थात्‌ किसी भी ज्ञानका विषय 
हे।ना विघमान है। उसमें बताने की, येग्वता है। ज्लेय अथवा ग्रग्नेय का 
अयथे है-ज्ञान में अपने को जानने की चेग्यता। यह येगग्यता जिसमें न 
है। वह वस्तु नहीं कही जा सकती। 


प्रश:--क्या वह बँखे! से दिखाई देता है !# 

उत्तर---नहीं, बह ज्ञान के द्वारा ही दिखाई देता दे--ज्ञात हैता 
हैं। अंखि से अनन्त रजँकेण का पिण्ड है ] उसे खबर ही नहीं कि 
मैं कौन हैँ । किन्तु उसे जानने वाला अलग रहकर जानता रहता है] 
हम के हरा ठंडानार्म मालूम देवता है । हाने, ज्ञान से जानने की 
क्रिया करता है | उस ज्ञान की क्रिया में ज्ञान भर्थात्‌ आत्मा स्व 
अपने को जानता है । और ज्ञाच का ऐसा स्वासाव है कि फ्‌ उसमें 
मित्र रूप से ज्ञात हेवता है । बह प्त्येद भात्मा का ग्रुण है । स्वयं 
अपने को ज्ञेय बनाने पर लंब धरे, समझ में आजाते हे 


.. रस देह में रहने चाला आत्मा देह से मित्र है। यदि यह मे 
जाने ते अतरंग में पृथकूत के ज्ञान का कार्य' जे शारग्ति है वह 'न 
हो, किन्तु अज्ञान का कार्य जे अशान्ति है, जिसे जोब अनादि' कार्ल 
फ कर रहा है बही बनी रहेणी। आत्मा का निकाल ज्ञान स्वभाव है| 
उसमें अनन्त पदाथे की थुगपत जानने की शक्ति विद्यमान है] किन्तु 
अनादि से 'देह-इन्द्रिया में इृश्टिपात करके अपने के भूलकर रांग के द्वोंस 
पेर को जानता रहता है | इंड्िपात करने बाली जे स्ये है किन्तु 
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कीमन दूर का चुकाता है | अपने मीतर अनन्त ग्रुण का मूलधन 
कित प्रकार विद्यमान है यह ते नहीं जानता किन्तु यह बराबर जानता 
है कि घर पर नलियाँ, खिड़किया, दरवाजे कितने हैं और कैसे है। 
इसी प्रकार सबके जानने वाला यह नहीं जानता कि वह ख्य॑ कैसा 
है| देह, इन्द्रियों स्रथे कुछ नहीं जानतीं, किन्तु वे चैतन्य पदार्थ के, 
ज्ञान में ज्ञेयरूप हैं।जड़ नहीं जानता, क्ये। कि उसमें ज्ञान नहीं है, किन्तु 
वह ज्ञेय है। 

(४) चोथा गुण है अदिशत्व 

प्रत्येक पदाथ सदा अपने आकाराला हेता है | पर क्षेत्र के 
सम्बन्च से रहित अपने स्वच्तेत्र में स्रगुणरूप प्रत्येक पदार्थ त्रिकाल 
अपने स्वरूप में है | <केई पदाथ असंख्य प्रदेशी है । कालाशु औए 
पत्माण़ु एक अदेशी हैं | बहुत से परमाणु मिलकर स्कल्घरूप हे।नेपर 
संख्यात, असस्यात और अनन्त ग्रदेशी हेजाते हैं । । 

(५) चैतन्य-आत्मा का जानने देखने रूप गुण है । 
हि, देह के किसी भाग में किसी वस्तु का संयेग हे।ने पर आत्मा उसे 
॥ गुण के द्वारा जान लेता है । देह जड़ में न्नातृत्व शक्ति नहीं 
है, क्‍्यें कि जड़ में सुख दुःख का अतुमंब नहीं हाता | चैतन्यघन 
आत्मा देह से मिन्र देहाकार है | वह स्त्रये स्र आकार वाला है। 
रूप, रस, गंध, सर आदि के जानने वाला आत्मा है । जवतक चहा 
सत्र और पर का ययाये स्वरूप नहीं जाबता, तबतक उसका ज्ञान सम्य- 
खबज्ान नहीं कहलाता । 

- निरंजन-रागद्विष और रूप रहित | 

निराकार-जंड़ पुद्लत के आकार से रहित। आत्मा विरजन निराकार 
है। वह शरीर के समस्त भाग में विद्यमान है | अपने अनन्त गुण 
का पिंणंड है तंथा देंह्कारं और देह से मित्र है | 
प्रत्येक जीव, धर्मास्तिझाय, थोर अधर्मास्तिकाय लेक प्रमाण असंख्यांत्त 
प्रदेशी है । * 
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(६) * अचेतवत्व '--आत्मा के अतिरिक्त पाँच दच्य अचेतन पदाथे 
है| उसका गुण अचेतनल (जड़ता ) है । 

(७) ' मूर्तिकत्व '--स्पशी, रस, गंध और वर्ण पुद्ल के गुण हें) 
पुठ्नल में रूपित्व ( मूर्तिकत्व ) हैं। उत्तके अतिरिक्त पौँचच बरतुएँ अरूपी 
( अमर्तिक ) है 

(८) “ अमूर्तिकल्ल '“एपश, रस, गेघ; वे रहित । 

उन उन गुझें में समय समय पर परिणमन होना से पर्याय है, 
से कि अनन्त हैं। 

, (६) प्रत्येक वस्तु में एकत्व है। अपना अपना अवन्त खभाव अर्थात्‌ 
गुण वस्तुरूप में एक हे, इसलिए एकल्व है। 

(१०) अनंतगुण के लक्षण, सख्यादि भेद से देखा जाये तो प्रत्येक 
वस्तु में अनेकत्व भी है। 

(११) वस्तु में त्रिकाल स्थिर रहने की अपेक्षा से नित्यत्व भी है | 

(१२) प्रतिक्षण अवस्था का बदलना ओर नह अवस्था का उत्पन्न 
है।ना; इस प्रकार का अनित्यत्व भी है। 


यह जानने की इतप्तलिये आवश्यकता है कि प्रत्येक चस्तु स्वतंत्र है, 
त्रिकाल में पर से मिन्‍नरूप है। यदि ऐसा न माना जाये ते राग-द्वेष 
ओर अज्ञान को दूर करके स्वभाव को नहीं पहचाना जा सकता। 

(१३) ' भेदत्व ? प्रत्येक वस्तु में हे | वस्तु अनंत गुण स्वरूप 
से अमिन्र है। तथापि गुण-गुणी के भेद से नाम, संख्या, लक्षण, 
प्रयाजन से भेद है | जैसे गुड़ नाम का पढार्थ है, उसमें मिठास, गंध, 
चरण इन्यादि अनेक गुण है, उसी प्रकार आत्मा एक वत्तु है। उसमें 
ज्ञान, दशैन; इत्यादि अनन्त गुण है | गुण-गुणी के नाम से जे भेद्र 
होता है से संज्ञामेद है | गुणों की संख्या अनन्त हैं ओर आत्मा 
एक है, यह संख्याभेद है | 
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लक्षण भेद 
आत्मा का लक्षण चेतन्य आदि गुणों का धारण करना है। ज्ञान 


व्शस जज न 


गुण को लक्षण स्व॒पर के जानना है। चारित्र गुण का लक्षण स्थिर 
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हैाना है । श्रद्वा गुण का लक्षण प्रतीति करना है । 
इस प्रकार गुण-गुणी में लक्षण भेद है | 


(१४) ' अभेदत्व “-ससी गुण एक वस्तुरूप है, इसलिए अभेदत्व है। 

अपने स्वाधीन स्रभाव को समकने की यह बात है । पमकत के 
साथ सब सरल है ओर बिना समझते सब्र मुश्किल है। अन्यकार के दूर 
काने के लिए मूसल अक्ता सूधा की आवश्यकता नहीं हेती, किन्तु 
प्रकाश की ही आवश्यकता हे।ती है, इसी प्रकार अनन्त काल का अज्ञान 
“दूर करने के लिए यथाये ज्ञान ग्राप्त करने की आवश्यकता है | जैसे 
अवकार में देखने पर कोयला, सेना, कपड़ा इत्यादि तमाम वस्तुएँ एकसी 
दिखाई देती हैं ओर यदि प्रऊकाश लेकर देखा जाये ता वे जैसी मित्र 
भिन्न हैं वैसी ही दिखाई देती हैं) इसी प्रकार देह, मन, वाणी के 
राग-द्वेष से देखने पर अज्ञान के कारण सत्र एक सी दिखाई देती हे | 
रागादि तथा देहादि के साथ आत्मा एक सा दिखाई देता है। उसे सम्य- 
शान से देखने पर वह प्रथऋ्‌ दिखाई देता है। यथाथ ज्ञान के अतिरिक्त 
अन्य उपाय करे ते शुद्ध स्वरूप का भान नहीं हातता, इसलिये सच्चे 
ज्ञान के द्वारा अनेक अपेक्ताओ से अनेक धर्मों के बरावर समकना 
नाहिए। 


(१५) शुद्धत्व-दव्यदष्टि से स्लमाव की अपेक्षा से जीव के शुद्धत्व 
है। बरतमान में पाई जाने वाली प्रत्येक अवस्था में अशुद्दता का अश 
है। उसे देखने की दृष्टि को गौण करके त्रिकाल निमल खमाब की 
दृष्टि से देखें ते आत्मा, का स्वभाव शुद्ध ही है। शुदू-अशुद्ध देने 
धर्म एक आत्मा में एक ही साथ विद्यमान हैं) जैसे पानी स्वभाव से 
शीतल है, किन्तु वर्तमान अग्नि के निमित्त से उष्ण अवस्था हेने पर 
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मी वरलसान विमितताधीन उप्ण अवस्था के। न देखकर त्रैकालिक शीतल 
स्वभाव देगा देखे, ते जल खमात्र से शीतल ही है। उसी प्रकार अच्य्धष्ट 
से आत्मा में सदा शुद्धल्व ही है। 

(१६) अशुद्वत्व--काम-क्रोष, मेह की हतति वर्तेमान अवस्था में 
च्ाणिक है। उस (अशुद्धि ) का नाश है। रक्वा है और खमाव में 
जे निर्मेलतादिरू्प में अनन्त शुझ है वे रह सकते है। वर्तमान अशुद्ध 
अवस्था मी है और हृव्य स्वभाव में पूण शुद्धता भी है | इन ठेने 
पहलुओं के। जानना चाहिए | यदि श्रात्मा वर्देमन अवस्था में भी श्द्ध 
ही है| तो समक ओर पुरुषाथ करके अशुद्धता के दूर करने का 
अयेजन न रहे । 

ऊपर कुछ धम कह गय है | उनमे से सासान्य थर्म ते अपैेक्तादह्ृष्टि से वचन 
द्वारा कहे जा प्कते # और कुछ ऐसे भी धर्म है. जे वचन से नहीं कट्ठे जा 
सकते, किन्तु ज्ञान मे जाने जा सकते हैं। ज्ञान में प्रत्यक बग्तु कि ८्म +लीमाँति 
जाने जा सकते है। प्रत्येक चसस्‍्तु सें अवन्त धर्म है. उसी प्रकार आत्मा 
में भी अनन्त वें है । उसमे चेतनता असाधारण गुण है । यह 
गुण अन्य किसी सी पढाथे से नहीं है । ओर फिर दूसरी सूदरम बात 
यह है कि आत्मा में ज्ञान के अतिरिक्त अन्य अनन्त थम हैं, जे सब 
'नििकल्प हे | जारृत्व का लक्षण उन धर्मों में नहीं हे। एक ज्ञान 
गुण ही 'सविकल्प अर्थात्‌ खपर के जानने वाला है। ज्ञान गुण अपने 
के स्व के रूप में जानता है ओर पर के पर के रुप में जावता है। 
शेष ग्रुण भी खतंत्र है | वे अपने के नहीं जानते तथापि प्रत्येक गुण 
तंत्र रूप सें अप्रनी ब्रयोजनभूत क्रिया के कर स्रकता है । उनः 
समस्त गुणों के एक ज्ञान गुण जानता है । त्रह ज्ातृत्र अन्य अनंत 
अन्वेतन अन्ये। में नहीं है । सज्नातीय चेतन अर्थात्‌ जीव दृब्य अन्त 
ह्द तथापि अवक्ना चेतनत्व मित्र भिन्न है । क़्ये क्लि प्रत्येक आत्मा के 
अनन्त धर्म अप्रत्ने अपने खतेत्न है | वे इसरे चेतन दब्ये| में नहीं हैं। 
अस्येक हब्य के अदेश मिन्न है, डततलिए कराई दृव्य दूसरे वब्य में नहीं 


ग्रंगलाचराा [२५ 
मिल सकता । यह चेतनल अपने अनन्त पर्मो में व्यापक है, इसलिए_ 
उसे आत्मा का तल कहा है ॥ 

कमे के निर्मित की ज्ञणिक्त उपाधि वाली स्थिति वर्तमान समय 
मात्र की है। उसे जे अपना ररूप सावता है उस जीव के खतन्न् 
स़तत्व की प्रतीति नहीं है | किल्तु पर से मिन्न जैसा है. ठीक बैल 
ही अपने का जाने त्रथा रागादि रहित पूछ शुरू जान-आलसन्दमृय जैस] 
है वैसा अपना स्वरूप ज़ाने तो वह अपने स्वाघीन छुख ग्रुण के प्रगट 
कर सकता है | इसलिये आत्मा का अनन्त गुण ही आत्मा का तत्त्व 
है | राग-द्वेष मन, वाणी ओर देह की प्रवत्ति ओत्मा का तत्व नही है। 

आत्मा सदा पर से मिन्न रह कर अपने अनन्त गुणों से अभिन्न 
हे।ने के कारण अपने में व्यपक हे ओर ड्सलिए अनन्त गुशे सें 
फैला हुआ है | उसे तत्व रूप में-जैन्ा है. वैसा ही उस सरस्वती की 
मूर्ति देखती हैं ओर दिखाती है ओर यदि इस प्रकार समझे ते इससे 
(इस सम्पसज्ञान की मरति से-सरखती से) मर्त्र प्राणिये का कल्याण 
हैाता है। इसलिये सदा अक्राश रूप रहे इस अकार का आशीर्वोदि- 
रूप वत्नन मात्र पर 'के नहीं किन्तु अपने परम कल्याण खरूप के 
लक्ष्य भें रखकर कहा है। 


समयसारजी में अपूने सतक्षत की स्थापना की है। यह समयत्तार 
शाञतत्र परमागम है। यह परम विशुद्धता को ग्रगट करने वाला है। यह 
अज़ेड़ भम्यस्ान रूपी दीपक (अद्वितीय जगत चन्ु) परमात्म दशा को 
प्राप्त करने के लिए है। यह सम्यख्जञान के हारा दी गडं अपूवे भेट है। 
आचाये महाराज़ कहते है कि 'इसकी टीका के द्वारा मैंड्सका स्पष्टी- 
करण करूँगा। इसकी टीका करने का फ़ल अपनी वतेमाने दशा की 
निर्मेलता के रूप में चाहता हैँ। प्रजा सत्कार आदि ज्ञही चाहता+ 


प्रपस्णितिहितेमहिनाम्नेः5लुमान्ना- 
दविस्तमनुभावाव्यात्रिकरमापितायत: 
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भम प्रमविशुद्धिः शुद्धचिन्मात्रस्तें- 
सैवतु समयसारूयाख्यमैवालुभते ॥३॥ 

महा-महिम भगवान अमृतचन्द्राचाय कहते हैं कि मेरा ज्ञान व्यापार 
निर्मल है), येरा पूरे बीतराय-माव अगठ हे। | दूसरी केई आकांक्षा 
नहीं है | ' इस समयसार अर्थात्‌ शुद्धात्मा की कथनी तथा टीका से ही 
सेरी भनुभूतिर्प परिशति को परम विशुद्धि है? ऐसी भावना भाई है। 

शुद्ध आत्मा के जानने वाले ज्ञान अभ्यास की बढ़ता से रागादि 
कल्लुषित साव का अलुभव दूर होकर उत्कृट्ट निमेल दशा प्रगटठ है, 
ऐसी सावना छाते हैं । ऐसा परमागम मेरे हाथ आया है और उत्तकी 
टीका काने का मा सौमास्य प्राप्त हुआ है। इसलिए उप्के विश्वास 
के बल पर दीकाकार स्पष्ट घोषित करते हैँ कि ' इस टीका से मेरी 
परिणति पूणतया निमेल हैं। जायगी। 

जैसे पैप्ते की प्रीति वाला व्यक्ति धनवान के गुण गाता है वह 
वास्तत्र में धनवान के वही क्रिन्तु अपने ही गीत गाता है। क्योकि 
उसे धन की रुचि है | वह उप्त रुचि के ही गीत गाता ह्वै। झ्सी 
प्रकार जिसे अपने आत्मा के अनन्त युण रुचिकर प्रतीत हुए है. वह 
निमित में आरोपित करके अपने ही थुर गाता हे | वाणी ता जड़ 
है, परमाणु है | किन्तु उप्के पीछे जा अपना शुद्धभाव है बही 
हितकर है । 

आचाये महाराज अपनी परिणति के सुधारने की भावना करते हैं। 
मेरी वर्तमान दशा मेह के द्वारा किचित्‌ मैली है किन्तु मेरा त्रिकाल 
स्वभाव द्रव्यच्डि से मलिन नही है इसलिये पूणे शुद्ध चिदानन्द अपार 
छुखरूप है | उम्रकी ग्रतीति के बल पर * वर्तमान अशुद्धता का अंश 
दूर हे। जायगा ! आचाये महाराज इसका विश्वास दिलाते हैं | इस प्रकार जे 
कोई येग्य जीव सत्समागम के द्वारा समकेगा वह भी अपनी उत्कृष्ट 
पवित्र दशा को ग्राप्त होगा । 


् 
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सर्वेज्ञ भगवान ने प्रत्यक्ष ज्ञान से जैसा जाना है, वैसा आत्मस्वभाव 

है | पूर्ण पविन्न स्वतंत्र स्वरूप जैसा, है वैसा वाणी में कहा है। 
वह परम हितापदेशक सवेज्ञ बीतराग हैं | उनके इच्छा नहीं है। सहज 
दिव्यध्वनि खिरती है | वह स्वाज्ञ कथित परम तत्व (आत्मा का सच्चा 
स्वरूप) यहाँ कहा जा रहा है। जीव यदि उस यथार्थता को न जाने 
ते कद्ापि बंधन से मुक्ति अर्यात्‌ ख्॒तन्त्रता और उसका उपाये 
प्रगट नहीं हे। सकता। उसे समझे; बिना यह जीव अनन्तबार पुण्य, 
क्रियाकाण्ड इत्यादि कर चुका; किन्तु पराश्रय. के कारण आत्मधर्म 


नहीं हुआ । 


आत्मा पर से निराला, निर्मल, पूरे ज्ञानानन्दधन है। मन, वाणी 
ओर देहादि के सम्जन्च से रहित त्रिकाल तत्व है। आचाये महाराज 
इस समयसार शासत्र की ठीका करते हुए कहते हैं कि 'इस ठीका के 
फल स्वरूप मेरी वतेमान दशा की परम विशुद्धि हा, यही चाहता हूँ।” 

आचाये महाराजने महान्‌ गंभीर अरथबाली स्पष्ट भाषा लिखी है।' 
जैसे एक तार [टेलीग्राम ] की डेढ़ पक्ति में यह लिखा हे। कि * रुई 
की पाँच हजार गाठे चारतों प्रास के भाव में खरीदे। ” इसे पढ़ने 
बाला उस डेढ़ पक्ति में समात्रिष्ट सारा भाव ओर तार देनेवाले व्यापारी 
का साहस इत्यादि सब्र (जे! कि उम् डेढ़ पंक्ति में लिखा हुआ नहीं' 
है) जान लेता है। वाजार भाव से अधिक भाव में खरीद, करने वाला 
ओर खरीद कराने बाला देने कैसे है £ कैसी हिम्मत बाले हैं, ? इसका 
परस्पर देने को भेरासा है | किन्तु जे अपढ़ हाता है, अजान हे।ता 
है, उसे इसकी खबर नहीं हेतती | लेकिन जे जानने वाला, . पढ़ा 
लिखा ओर विचद्धण दृष्टि रखकर पढ़ने वाला हाता है, वह देने 
तरफ की देने पेढ़ी के समी भावा को जान लेता है] ४४० का ते 
भाव चल रहा है, तथापि 9५० के भाव से इतनी वडी खरीद कहने 
को लिखा है, इसमें किचित्‌ मात्र भी शक नहीं उठती | यदि कोई 
अजान पड़े ते बह उन बात के न माने। दूकान ते छेटीसी लेकर 
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बैठः हे।, और सब कुछ लेकर न बैठा है।, तथापि उसमें सारा वैभव 
संमाविष्ट है । इस प्रकार यदि पढ़ा लिखा हे ते। देख सकता है । इसी 
प्रकार सर्बज्ञ के अनन्त आगम का रहस्य डेढ़ पंक्ति में हा ता भी 
सम्प्ञानी उसे वरावर जान लेता हैं। आचार्य कहते है कि सत्र 
भावान की वाणी के द्वारा आगत शुद्घात्मतत्व का उपदेश, उसकी 
व्यूख़्या काते हुए शुद्द आत्मा ऐसा है, इस प्रफ़ार ही है, या, शुद्ध 
आत्मा की सम्ची श्रद्धा की इढ़ता के द्वारा मेरी स्वरूपरमणता अर्थात्‌ 
"एकाग्रता हेगो, परम विशुद्धि हेगो; इसके लिए मेरी टीका (तल की 
व्याख्या ) है | उसके द्वारा स्त्रय (आचाये ) अपना परम आनन्द प्रगैट 
करना चाहते है । 

यथार्थ क्‍क्ता की पहचाल वरके श्रोताओं को मेरोासा रखकर खूब 
श्रवण-मसनत काना चाहिए। समकमे की पात्रता पहले चाहिए- कोई 
किमी को कुठ नहीं दे सकता। किन्तु विनय से उपचारद्ृष्टि से दिया 
हुआ कहा जाता है। आचार्य कहते है कि वस्तुस्वरूप द्रव्यस्॒भाव से 
देखने पर त्रिकाल शुद्ध दी है। किल्तु बतेमान में चलने वाली प्रत्येक 
अवस्था चारित्र मोह के द्वारा निल्‍्तर मलिन हे। रही है) ब्तमान् 
अबर्या में पूण आनन्द नहीं है। (पूर्णदशा कृतकृप्य हेनें के वाद 
पुरुषाय काने की आवश्यकता नहीं रहती) केमे के निर्मित्त में युक्त 
हे।ने से जितना परवस्तु की ओर जुड़ने का लक्ष्य करता. है. उतनो 
वर्तेतान अवस्थां मलित दिखाई देती है। वर्तमान में चलने वाली अत्रस्था 
सें, क्षण क्षण करके अनन्त काले व्यतीत हे।गया तथापि वह अंशुद्धता, 
अनन्त गुणी नहीं हुईं है। जैसे पानी अनन्त काल तक गरम हुआ इसर 
लिए त्रिकाल के लिए गरम नहीं दे गया है, इसी प्रकार आत्मा द्वब्य- 
स्वभाव से लित्य शुद्ध ही है। उसमें बरतेधान अवस्था में क्राध भाव आदि 
इत्तियाँ उठती हैं। आत्मा उतना नहीं है, इसलिएं वह ज्णिक अशुद्धता 
का रक्षक नहीं है प्रत्युत नाशक ही है। और अनन्त गुण का स्वमावत: 
डी रक्षक है। उसे भूलकर जीव यह मार्नता है कि *सैं रागीं, देषी, 
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ममता बाला हूँ, देहादि सयेग वाला हूँ” किन्तु इससे वैसा पूर्ण नहीं 
है। गया है। वर्तमान अत्रस्था में अग्नि के निर्मित्त से पानी गरम हुआ 
दिखाई देता हैं, किन्तु वह स्रभावतः ( उसका नित्य शीतलता का भाव) 
उश नेहों हुम है। क्यों कि वड़ बहुत काल से गरम है तथापि उसी 
, सत्र उप्र्भे शोतज्ञ होने का स्रमाव है इसलिए उच्णुवा का नाश करके 
शोतत्त हो सकता है, इतनी प्रक्कर आत्मा सत्र. अयनी भूल से अपने को 
उबरान ओर उप्ावित्रान मानता है, फिर भी वह एक॑क्षर्ण में शुद्ध हों सकता है। 
आत्मा का स्रच्य कित प्रकार है, स्वभाव-विभाव क्‍या है, पुण्य: 
पाप का भात्र होता है वड़ क्या है, मेरा एकरूप स्वमार्व क्‍या है? 
त्यादि सम्रक में नहीं आना, इसलिए यह कठिन मालूम हीता हैं। किन्तु 
वह सत्र यहाँ पर बहुत सरल रीति से कहा जाता है । पानी का इष्टांत॑ 
सरल है। किन्तु आत्मा का सिद्धान्त आत्मा में अनुमच् रूंप में विठाना 
अवश्यक है । कञवे चतरे में मिझास भंरी होती है । यंदटि उसे भूनो 
जाय ते, उपके भोतर जो मिठास भरी हुई है वह. प्रंगंठ होती है । 
उसमें जो मिठास थीं बह प्रंगट दशा में आईं है । यदि भाड़ के कड़ाहे, 
कड़ी भर रेती से स्लाद आता हो तो कंकडो को भूनो, उनमें 
से भी मिठास आनों चाहिए। कहचे चने में अंग्लता विद्यमोन हैं; इसलिए 
उप्का स्राद नहीं मिलता और वह उग्र सकतां है | किन्तु यदि उंसें 
भूत डाला जाय तो वह उग नहीं सकता ओर उत्तमें स्वाढ भी आता 
| इसी प्रकार आत्मा में शंक्तिष्प से पूरे आनन्द भरा हुआ है । 
उनमें वर्तमान अग्स्था में निमिदावीन होऋर अज्ञान के कारण से अम्लता 
रूपी आकुज्ञता के खस्रोद आत्मा को आता है । जैसे चने के भूनने , 
से उपकों कोई को नाश हो जातों' हैं; उती प्रकार ज्ञानांभ्योर्ते के 
द्वारा खहय की बढ़ता से अज्ञान का नाश ही जाता हैं। अपनों अमग्रतीतिं 
ही वास्तव में वन्धन है। * मैं क्रो से बुद्द हूं; पर-वस्तु मुर्के वाधों 
पहुँचेती है, ” यह मानने से ' मैं खय स्वाधीन हूँ ” इस प्रकार मान- 
कर पुरुषाओ करने का झेवकाश नहीं रहता | 
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आत्मा स्वयं ही अपने अवन्चक माव को बूलकर वन्चन-भाव करता 
है और खय ही निज को पहिंचान कर अंतरंग रिथिरता के द्वारा अशु- 
द्ता को दूर करता है। जैसे बसल्र का मूल स्॒भाव मैला नहां है, 
किन्तु पर-संयेग से बतेमान अवस्था में मैल डिग्वाई देता है| यदि वस्र 
के उत्बल ख॒भाव का ज्ञान हो जाय तो उस मैच के संयोग का अभाव 
हो सकता है | इसी प्रकार पहले शुद्ध आत्मा का पूरण-प्रित्र मुक्तस्वरूप 
जाने; तो अशुद्धता दूर की जा सकती है | इ्लिए यहा टीका में 
मुख्यतया शुद्ध आत्मा का कथन किया गया है | ओर यो तो इसमें 
अचिन्त्य आत्मस्वरूप का शुण-गान किया गया है । 

आचार्य महाराज कहते है कि--पर के आश्रय, अचलम्बन से रहित 
जैसा मेरा शुद्द स्वरूप पूर्णा सिद्ध समान है, उसका इद्निश्चय करके 
ओर अब तुम्हारी पूरेशक्ति को देखकर तुम्हे पूण का निश्चय कराता हैं, 
उसकी स्पष्ट महिमा गाता हूँ | संसार में प्रशेशा करने चाल की दृष्टि 
और उसकी कीमत कितनी है यह जानने के वाद उसकी प्रशंसा को 
कीमत करनी चाहिए | कोई किसी को प्रशसा वास्तव में नहीं करता, 
किन्तु जो जिसके अनुकूल ब्रैठता है, वह उसी की ग्रशेसा करता है। 
इसी प्रकार सिन्दा करन वाला भी अपने बुरे साथ को प्रगट करता है। 
उसमें हे या विषाद कैसा ? सब अपनी अपनी भावना का फल पाते 
हैं । उसमें दूसरो को क्‍या है ? 

जामें जितनी बुद्धि है उतनो देय चताय । 
वाका चुरो न मानिये और कहाँ से ल्ाय ॥ 

' अपनी भूल से आत्मा स्रथ दु:ःखी होता है | आत्मा क्या है, इस- 
की खबर न होने से, अज्ञानी अज्ञान भाव से निन्‍दा करता हैं । उस 
व्यक्ति का उसमें कोई दोष नहीं है। वह व्यक्ति अर्थात्‌ बह “आत्मा 
कणभर में बदल भी सकता है | 

भाचार्य कहते है कि--मैं अपने अधिनाशी शुद्धखरूप की शुद्द- 
गा की ग्रगठ करना चाहता हूँ, जगत की पूजा-ख्यानि नहीं चाहता; 
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क्यों कि कार किसी को कुछ नहीं दे सकता। प्रत्येक पदाथे अपनी 
सर्वेशक्ति से पूरण है| उस पूर्ण के लक्ष्य से घम का प्रारंभ होता है|” 

अनब्र मूल ग्रन्थकार श्री कुन्दकुन्दाचाये ग्रन्थ का प्रारम्भ करते हुए 
मंगलसूत्र कहते हैं-- 

बन्दितु सब्बसिडे धुवमचलमणोवर्म गइंपत्ते । 

बोच्छामि समयपाहुडमिणमो सुयकेवलीमणियं ॥१॥ 
, अथ्थः--आचार्य कहते हैं कि मैं शुव, अचल और अनुपम इन 
तीन विशेषणो से युक्त गति को प्राप्त सत्रे सिद्दों को नमस्कार करके 
श्रुतकेवलिये। के द्वारा कथित इस समयप्राभ्त को कहुँगा। 

यह मह॒मत्र हैं] जेते बन के नाद से सप डोलने लगता है, उप्ती 
प्रफार शुद्र आत्मा की महेमा को कहने बाला जो सत्रपतार है, उसके 
कथन से “में शुद्द हूँ” इस प्रकार के आनन्द में आत्मा डोलने लगता है।, 

, देह, मन और वाणी रूपी गुफा में छुपा हुआ यह आत्मा परमाथे स्वरूप 
सपैज्ञ की दिग्यवाणों का बोव और माघु्व जानकऋर अपनी महिमा को ज्ञात 
करके निजम्बरूप को छघुनने ओर सम्हालने के लिए जागृत हेता है। जैसे 
मंत्र के द्वारा सपरे का विष उतर जाता है, उसी प्रकार आत्मा पर से मित्र 
रागादि सत्र उपाधि रहित, मुक्त है। ऐसी प्रतीति के द्वारा अर्थात्‌ सम्यम्शान 
रूपी मंत्र के द्वारा अज्ञान रूपी विष उतर जाता है। 

संसार की चार अध्ृध्रगतियां हैं। सिद्धगति पूर्ण पवित्र आत्मदशा 
है। वह प्त्र है, अचल है, अतुपम है, इस ग्रकार की आत्मा की निर्मल 
दशा को प्राप्त जे। सिद्ध परमात्मा है, उनके लिए जगत्‌ के किसी भी 
* पदाथ की उपमा नहीं दी जा सकती | उपरोक्त तीन विशेषणे! से युक्त उत्कृष्ट 
गति को ग्राप्त सत्र सिद्दों को नमसस्‍्कारं करके श्रुतकेत््ोलिये। के द्वारा 
कहे गये इस शुद्गात्मा के अविकार को कहूँगा, ऐवा आचार्य महाराज 
कहते हैं। “सर्व” “अनन्त सिद्ध भावान हो चुके हैं, यह कहने से 
सव मिलकर एक आत्मा हो गया यह मानना सो मिथ्या है। 
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भें उन्केा नमस्कार करता हूँ” इस का अर्थ यह है कि सं 
पूर्ण पविदशा के ही नमस्कार करता हैँ, अन्य भावा की ओर नहीं 
जाता. ससार की ओर किसी भी भात्र से नहीं देखता ” इस प्रकार 
अपने पूर्ण साध्य के। नमस्कार करके पूर्ण शुद्धस्वरूप ओर उसकी भ्नाप्ति 
उयाय जे सर्वेज्ञ मगऋन के द्वारा बताया गया है उसी के कहना 


चाहते है । 


श्रुत-केवलीः- नीतर के भात्र ज्ञान में पूर्ण सर्व अर्थ सहित झागम 
केश जातने वाले । * पमव “८ पूदार्थ अर्यात्‌ आत्मा | प्र/भत ++ नंद | 
जैसे राजा से मिलने के लिए जाने पर उसे भेंठ देनी हाती है, उसी 
प्रकार शुद्ध आत्मा के अंतरंग में मिलने के लिए सम्फज्ञान क्रो भेट 
देनीं होती है। टीका में अथ'! शब्द मेमलसूचक है। भा सावकता 
का बोतक है | पृणता के लक्ष्य से अपूव आरन्म बताया है. जर्थात्‌ 
पहले अनन्तवार वाह्य साध्मा स जा कुछ कर चुका हू वढि बहा है। 
ले वह अपूर्व प्रारम्म नहीं है | यहाँ पर अपूब साधक दशा केः प्रगट 
कहने की वात है | सस्कृत में अझथ्था का अथे अब हाता ढदे। अनन्त- 
काल से जा मानता चला आ रहा हद आर जो कुछ भाव करता आ 
रहा है वह नहीं, किन्तु सर्वज्ष भगवान ने जे कहा 'हे वह कहता हैं ॥ 
अर्था शब्द इसी का धोतक है । 


इस अपूब प्रासस का समके विल्ला यह जीव पुण्य के फल से 
झनत्तवार ज़बयें प्रवेयक तक गया । मैं स्वाथीन ख़रुप हूँ, पर के साश्रय 
से रहित्र हूँ; यह भूलकर जैन के महात्रताडि श्री घारण किये। वच्र 
के एक छत से भी रहित नप्न हिगस्बर्दशा घारण करके उम्र शुमभाव 
सृद्षित अनन्तज्नार, पंच -महात्रत पाल किये, उत्कृष्ट तप क्रिया | किसी 
ने झन्ति में जल्म दिया, ते थी किचित्‌ मात्र व नहीं किया | तथापि, सर्वक् 
फ्रावान, कहते है कि “ ऐसा अनन्तवार करने पर भी धर्म श्राप्त नही 
डुआ । मान्न वह उच्च झुण्य करके स्वगे में गया। उसे स्वरूप की पूर्श 
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ज्ावीनता की यह बात नहीं जम, पाई कि आत्मा पर से निराला है 
ओर पुण्य-्पाप्र की उद्भूतबृत्ति से फ़साथेतः मैं मिन्न ही हूँ। में मक्न 
की सहायता से शुद्धदृशा को प्रगट नहीं क्र मकृता |” 


शाज्ष के, प्रारम्मृ में सर्वम्रिद्वो की भ्रावललुति ओर ऋअ््यस्तुति 
करके अपने तथा पर के आत्मा को भिह्न समान स्थापित करके उसका 


खिवचन करते हैं। मन, वाणी, देह तथा शुभाशुभ ब्रत्ति से में भिन्न 
हूँ, इस प्रकार शुद्धात्मा की ओर उन्मुख होकर तथा रागबृत्ति से हृठ 
कर झन्तरंग में स्थिर होना सो माच-स्तुति है। शेष शुभभाव रूपसतुब्नि 
करना से दहृव्यस्तुति है | इसमें से पहले आपना आत्मा सिह परमात्मा 
के समान हैं, इस प्रकार अपने को स्थापित करके कहे कि मुझ में 
मिद्वत्व-पूणेता हे। किसी के मले ही यह छोटे मुँह बड़ी बात माल्नूम हो 
किन्तु पूर्ण सरूप को स्त्रीकार किये विना पूणे का प्रारम्भ कैसे होगा ! 

ज्ञानी कहते है कि त्‌ प्रनु है? | इसे सुनते ही ले।स 
बिचक जाते हैं ओर कहते है कि अरे !' आत्मा को प्रभु केसे कहा ! 
ज्ञानी कहते हें-- सभी आत्मा प्रमु हैं । बात्य त्रिषय कष्णय में जिनकी 
इृष्टि है वे आत्मा को प्रभु मानने स इन्कार कहते हैं। किन्तु कहाँ दो 
कहते हैं कि में सिद्ध हैं इस प्रकार विश्तस करके हाँ! कहो ! पूरता 
के लक्ष्य के विना वास्तविक ग्रारम्म नहीं होता ! में पामर हूँ, में छीन 
हूँ, यह मानकर जो कुछ करता है उसके परमायेत: कोई प्रारंभ नहीं होता ) 
:% प्रमु नहीं हैं ! यह बहने से ना! में से 'हों' प्राप्त नहीं दोती | 
यदि कोई क़चुए क्रो दृध-शक्कर पिल्लाय ता बह नाग नहीं ही सकता॥$ 
इसी प्रकार कोई पहले से ही झपने का दीन मानकर पुरुषार करला 
चाहे तो बह सफल ,नहीं हो सकता । नाग का वच्चा ऊेचुए के बराबा 
हीने पर भी फुफकारता हुआ नाग ही हैं । वह शक्तिशाली हाता है | 
छोटा नाग भी फणिवर है । इसी प्रकार आत्मा वर्तमान अक्षाथा में 
भल्ले ही शत्तिहीन दिखाई दे तथापि खना से, तो वह सिद्ध समान ,पूरा- 
दृशा वाला है, इसलिए आचार्य महाराज पहले से ही पूरा सिद्ध, ताध्य- 


किक /. 


भाव मे दान को आरंभ कहते हैं। उन्हें कितनी उसेंग है! 


जन 
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लोग भी पूर्ण मागकर गाना गाते ह्ठै | शादी के समय ममता- 
भाव से गीत गाये जाते है कि 'मोतियन घोक पुराये अथवा 
८ मोतियन थाल मराये ?। भल्ले दी घर में एक भी मोती न हो किन्तु 
ऐसी भांवना भात है । इसी प्रकार कहते हे कि “हाथी कूमे द्वार पर!। 
मल्ले ही घर में एक गाय भी न हो । वात यह है कि संसारी जीवो के 
गीत अपनी ममता, स्नेह और अनुकूलता को लेकर होते है। इसी 
न्याय के अनुप्तार आत्मा स्व परस सिन्न परिपूण अखगड है। इसलिए 
वह पूरे की भावना प्रगट करता है | वाह्मय में कुलाट खाकर विकार 
में खड़ा है, इसलिए विकार में पृर्ण की तृप्णा प्रगट करता है। 
£ ज्रोतियन चौक पुराये, मोतियन थाल मभराये” अथवा ' हाथी भ्ृमे 
द्वार पर” इत्यादि अनन्त वृष्णा का भाव मीतर से आया है | स्वये 
अगन्त गुणों से परिपूर्ण है। उससे कुलाठ खाकर ऐसे अनन्त तृष्णा 
के विपरीत भाव करता है । 

कभी २ कहा जाता है कि "आज तो सोने का सूर्य उगा है?। 
भला यह प्रतिदिन नही और आज क्यो ” जिस वात की महिमा को 
जाना, उस्ती की महिमा के गीत गाता है । उस संसार की बृत्ति को 
बदलवाकर यहा पर पूर्ण पवित्रता की भावना दे | आचाये देव कहते 
है कि जो अपूर्व आत्मर्वा को चाहता है. उस्ते “में तिद्ध परमात्मा हैं! 
एस प्रकारं की दृढ़ता की स्थापना अपने आत्मा में करनी होगी। स्वयं 
पात्र होकर पु की वात छुनते ही “हाँ? कइनी होगी | किन्तु जिप्त- 
फा हुलास और वीड़ी के विना काम नहीं चलता, उससे कहा जाय कि 
जू परमात्मा है ते वह इस वात को किस मन से ब्रिठायेगा ? * पुण्य 
का संयेगग मो मुछ्ले नहीं चाहिए, परमाणु मात्र मेरा नहीं है, राग-द्वेष उपाधि 
येरा ख्रूप नहीं है ! इस प्रकार पूरी आत्मा के निरगीय के द्वारा अपने आत्मा 
में और फ्‌ श्रामा में सिद्धत्व की स्थापना करके कहते हैं कि मैं जिन्हे 
घ॒नाता हैं वे सक प्रभु है। यह देखकर प्रमुत्व का उपदेश देता हैँ। 
आचार्य देव घोषणा करते है कि मे पूर्ण पवित्र सिद्द परमात्मा हैँ 
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ओर तुम भी स्वमावत: पूर्ण ही हो, यह बात तुम्हे निस्‍्सन्‍्देह समझ लेनी 
चाहिए । प्रत्येक आत्मा में पूर्ण प्रभुत्व शक्ति भरी हुईं है। ज्ञानी कहते 
हैं कि उसकी 'हॉ” कह। उससे इन्कार करने वाला ग्रभुव दशा के 
कैसे प्रगट कर सकता है: 

प्रश्द---चहुत से लेग कहते हैं कि हम परमात्मा हैं, तब इस 

सम्बन्ध में आप क्‍या कहते हैं : - 

उत्तरः----ऐसी बातें करने से अन्तरंग अनुभव के साथ मेल नहीं 
बैठता । मन के पहाड़ मं यह धारण कर रखा हो कि सात पँचे पैवीज़ 
होते हैं, किन्तु ठीक मोके पर पहाड़े का हिसाव न जमा सके तो उसका 
निश्चय किया हुआ ज्ञान किम काम का ? इसी प्रकार में राग-ड्रेष मेह से 
रहित पूर्ण प्रभु हूँ, इस प्रकार निरन्तर अखण्ड स््रमाव की प्रतीति न 
रे ते। मन का धारण क्रिया हुआ विचार छिमर काम का * 

आचारये देव कहते है कि “मे प्रमु हूं, पूर्ण हैँ? हर प्रकार 
निश्रय करके तुम भी प्रभुत्य को मानो ओर उस पूरे पवित्र दशा को 
ग्रगट करने का उपाय जिस प्रकार यहा कहा गया है उसी प्रकार उरो 
यथाथ ग्रहण करो। कहा जाता है कि पृ के लक्षण पालने में मालूम 
होजाते हैं | यहां पर आचाये देव कहते हैं कि हम ,प्रमु हैं ओर 
तुम भी प्रभु हा, पहले इस वात की स्वीकृति जमती है या नहीं । 
कोहट कहता है कि छोटी भैली में बढ़ी थैेल्तो के रुपये कैसे समा 
सकते हैं ? किन्तु भाई ! त अनन्त ज्ञान-आनन्दरूप है, इसलिए तू इतना 
बड़ा 'प्रमु खरूप” है। ऐसी बात सुनकर समभकर ओर उसे 
जमाकर, अतरंग से स्वीकार कर। यदि छोई मास्यशाली पिता पुत्र से 
कहे कि तू इतनी रकम लेकर अप्तुक व्यापार कर, तो तह 'हा? ही 
चहेगा | इसी प्रकार सबज्ञ भगवान और अनन्तज्ञानी आचाये ने सभी 
आत्माओं को पूर्णतया देखा है | द. भ॑ पूर्ण है, परमात्मा के समान 
है । ज्ञानी खमाव को देखकर कहते दँ कि तू प्रमु है, क्योकि भूल 
ओर अशुद्धि तेरा स्वरूप नहीं है। हम नूल के नहीं देखते, क्योंकि 
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इम भूल रहित पृ आममलमाव को देखने वाले हैं और ऐसे पं 
खमाब के स्वीकार के उंसमें स्थिरता के छारा अनन्तजीव परमाति 
दशा रूप हो छुके हैं; इसलिए जो तुम से दो सकता है, वेही कहा 
जा रहा है। हि 

भगव्नाव कुल्दकुन्दाचा्य पहले सिद्धों को नमस्कार करके पहली 
माथा का प्रारंभ करते हैं । प्रत्येक्ष आत्मा ख्रमावे से सिद्ध समान है। 
अपने आत्मा में ऐसा निशय करके समयलार का ख्वहूप कहते हैं। 
फा्मात्मछरूप सिह पद को अपने आत्मा में ओर परके आत्मा में स्था- 
पित करके कहूँगा,- ऐमा अथे ' बन्दित्तु सअसिद्धे ” में से निकलता है। 

प्रत्येक प्राणों स्व॒तेत्र सुख लेना चाहता है । उपमें कोई वाघा, 
उपाधि नहीं चाहआ । भात्मा खताब से सुद्द हे | उपमें मत, वचन 
कीय अगवा राग-द्वेष नहीं है । मुफ्त स्रमाव वाले आत्मा की पदिचान 
के साथ महिमा गाई जाती है। निधन आदमी घनत्रान की प्रशेता 
फरता है | वहायर घनवान के बड़यन वा भात्र उत्के हृदय में बैठा 
हुआ है। लक्ष्मो की मिठास अनुकूल मालूम होता है, इसीलिए उत्त 
अनुकूलता के गाने गाता है । अतरंग में जो तृष्णा जमी है, उम्नके 
गीत गाया करता है । सामने वाले व्यक्ति जी तारीफ कोई नहीं करता | 
कहीं कहीं राजा को ईख़र का अबतार कहा जाता है; किन्त यह 
उपमा राजा कहे जानेवाले आदमी के लिए नहीं है, किन्तु उसझे 
(अशंतक के ) छंद में सजा के वैमत्र का प्रभाव है, इसलिए उसकी 
परांता काता है| इसी प्रऊर जिते सइजानन्द पृष्ठ पवित्र सिद्द स्माव 
के प्रति आदर है, वह सिद्ध क्रावान के गीत गाता है। अर्थात्‌ अपने 
'पत्मा में जो पूएर लि खमाब जना लिया है--स्थापित कर रख हैं, 
उसी के गीत गाता है । 
_ आचार्यदेवने! अदूधुत मंगलाचरुण किया है। अंखण्ड जिनशांसनं 
फा जीवित रखा है। जो खतत्रता लेना चाहता है. बह ऐसा पद 
चाहता है जो किप्ती के आश्रित न दवा । सिद्ध के। व्रही वन्‍्दना कर 
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सकता है जिप्तके स्वाघीन परमात्मदशा जम गई है । जिसके हृदय 
में यह बांत जम गई है, वही भाव-वन्दनां कर सकता है। 'में सिद्ध* 
र्वमाव पूरा पंवित्र परमात्मा हूँ” ऐसी बात सुनते ही जिसके, अन्तरंग 
भें जिज्ञासा उत्बन हो गई है और जे जीव धर्म को समकना 
चाहता है, उसी की यह बात है। शंका में फैंस जाने वाले के लिए 
नही है | वस्तु के खमाव को धर्म कहा है । यहाँ वस्तु का अर्थ 
आत्मा है| आत्मा का स्रमाव; मन, वाणी, देहँ तथा रागादि- 
उपाधि से रहित है। ऐसा शुद्ध चेतन्‍्य आत्मा का जो स्वभाव है सो 
घमम है | जिसे यह स्वमाव प्रगट करना है वह सिद्ध को पहिचान कर 
- बन्दना करता है अर्थात्‌ राग से किचित्‌ मुक्त होकर एकांग्र हो जाता है । 
प्रंश्न--सिद्ध किसे कहते है ? 
. उत्तेर--जिंसके पूरी इतेकृत्य पेंरमोल्मेदर्शा प्रगेट हुईं है, उंसे 
सिद्ध कहते हैं | 
आंव-बन्दनां---/ मैं पूर्ण ज्ञानवन एवं स्वभाव से निमले 
ऐसे भाव सद्वित रागांदि को विस्मरण कंरके अपने लक्ष सें राग रहित 
झन्तर॒ग में स्थिंर होना सो अन्तरंग एकाग्रता अर्थात्‌ भाव-चन्दना हैं ) 
शुभलंज्ञी भक्ति-माव द्वव्यस्तुति चर्थात्‌ द्रव्य वेदनों है | उस द्रंब्य॑स्तुति में यद्यपि 
अल्प राग का भाव है तथापि वह गोण है। पहले अंपने ओर दूसरे के आत्मा में 
मी सिद्धत्व स्थापित करके सबको प्रभु के रूप में स्थापित किया है । 
यही संवेज्ञ वीतेरागे का प्रंसिद्व माँग है । अहा ! कैसी अदूसुते बात 
है और कैसां अपूर्व उपदेंशे है | जिसंकी पॉजता हो वह 'हैं।” कहे। 
जो दूसरे में अर्थात्‌ पुण्य-यापे में रुके जायें ओर पर की अंवेलम्बन ले 
तया इंस प्रकौर पंर की ओर देंखने में लग जाये, उप्तकी सच्चा हिंते 
नहीं हो सकतीं । जो अंच्छो करना चाहता है अथवा भलों करना 
चाहता है वह संम्पूण अच्छा करना चाहेगों या अपूर्श ! सब 
संम्पूती ही अच्छा करना चाहेंगे | इसलिए आत्मा को पूंणी भाने बिनो 
काम नहीं चले सकेतां । आत्मा को पूर्ण मानने प्रें? ही जवेंह पूंशे[ 
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अगठ होगा | अच्छा, ठोक, परमाथे, कत्याश और आनन्द इत्यादि सब 
निरमेल निरुपाधिऊ दशा है जो कि अपने म॑ विद्यमान है ) जा सवात्कष्ट 
पिद्द परमात्मदशा को याठ करते हैं, उसका आदर करते ह, डनकी 
आंतरिक दशा परमात्मा के बरावर ही है। सुके पूर्ण परमात्नत्वमाव 
ही आदरणीय है | दूसरे पुण्य-पाप का अश मुझे नहीं चाहिए | नित् 
निरावलस्बी, पूर्ण खमाव की श्रद्धा होने के वाद सुद्धदृष्टि के द्वारा वह 
सब मार्ग वना लेगा । इष्टि खुलने के बाद अल्प राग रहेगा, किन्तु 
गुण को रोकने वाला चैसा राग नहीं रहेगा | यह विश्वात ओर रुचि 
चही कर सकता है जिसवा शरीर, वाणी ओर मन की ग्रद्गतचि से 
अहकार उठ गया है। ' में पुण्य-्याप, उपाधि रहेत, असंग ही हैँ, 
ज्ञाता ही हूँ,” जिसे ऐसा ज्ञान है वह सत्‌ के प्रति अपनी रुचि प्रगट 
करता है | जिसे अन्तरंग में-आत्मा में, परमात्मा की बात जम गई है, 
चह भविष्य की अपेक्षा से साज्षात्‌ सिद्ध ही है। जिन्हें मुक्ति की बात सुनते 
ही पसीना आ जाता है ओर प्रभु कहते ही जो हाय-ताबा मचा देते 
है, उनके लिये ज्ञानी कहते है कि हम सबको प्रभु के रूप में देखकर 
कह रहे है। क्षणिक उपाधि के भेद को खुनकर रुक मत जाओ | में तुमसे 
कहता हूँ कि तुम सिद्ध समान प्रभु हो । जबतक हमको ऐसा विश्वास 
अपने आप नहीं हो जाता, तबतक सर्वेज्ञ परमात्मा के द्वारा कही गई 
बाते तुम्हारे अन्तरग सें नहीं जम सकतीं | 

भगवान कुंदकुदाचार्य कहते हैं कि में तुझे परम-सत्य झुनाऊँगा। 
उसे श्रवण करते हुए तू एक्त्ार अन्तरंग में इतना स्वीकार कर कि श्रवण 
सम्बन्धी राग मेरा नहीं है ) मैं अरागी, अखण्ड, ज्ञायक प्रमु ही हैं । 
दूसरी बात यह है कि जैसे सिद्द को सुनने इत्यादि की इच्छा नहीं है 
उसी प्रकार मुझे मी नहीं है-। सिद्ध भगवान का आत्मा जितना बड़ा 
है, उतना मेरा भी है | ऐसा निशय कर | इस प्रकार यह-समयसार 
शाञ्ष (आत्मलभाव ) का कथन है । इस शात्ष को भाव वचन से 
अर्थात्‌ अन्तरग एकाग्रता से ओर द्रव्य बचन से अर्यात्‌ शुभभाव से 
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कहूँगा । इसके बाद कहते हैं कि मैं अनुभव प्रमाण से कहूँगा, उसे 
अवश्य स्वीकार कर लेना, कल्पना मत करना । 


यहँँ। एक दृष्टान्त देते हैं:-- 

पूरवभव में द्रोपदी का एक धनिक सेठ के यहूँ। विषकन्या के रूप में जन्म 
हुआ था | उसमें यह विशेषता थी कि जो भी उसे पत्नी के भाव से स्पश 
करेगा, उत्के शरीर में विबिला दाह उत्पन्न हो जायगा । इसलिए उस 
विषकन्या का धनाढ्य पिता विचार करने लगा कि इस कन्या के साथ 
कौन विव्राह करेगा ” अपनी जाति का कोई भी व्यक्ति तो ग्रहण करेगा नहीं। 


एक दिन मार्ग में एक पुण्य-हीन मिखारी जा रहा था। उसके 
बच्चन फटे हुए, लकड़ी टूटी हुईं ओर भिक्ञा-पात्र फृटठा हथा था। तथा 
उसके शरीर पर मक्खिया मिनमिना रही थीं। उसे देखकर सेठने 
विचार किया कि इस सिखारी को अपने घर रखकर अच्छे कपड़े पहनाऊँगा, 
इसका “ईगार करूँगा और इसे धन देकर अपनी पुत्री के साथ विवाह 
का दूँगा । ऐसा विचार करके उसने अपने नौकर को वैसा करने की 
आज्ञा दी | 


नोकर उस ,मिखारी को घर में ले श्राया ओर उसे नये वल्लाभूषण 
पहनाने के लिए उसके फटे-पुराने कपड़ों को उतारने लगा, -तव वह 
भिलवारी बड़े जोर से चिछाने लगा।। उस मिखारी के जो वल्ल ओर 
मिक्षा-पात्र इत्यादि फेंक देने लायक थे, उन्हे नोकर फेकने लगा कि- 
वह अज्ञानी मिखारी ओर अधिक रोने-चिकताने लगा | -सेठ ने उसके 
रोने का कारण पूछा, तो नौकर ने कहा कि मैं उसका पुराना वेश 
उतारता हूँ इसलिए वह चिल्लाता है। उसके पुण्य नहीं है, इसलिए वह 
पहले से ही घर में प्रवेश करने से ही इन्कार कर रहा है और चिल्ला 
रा है कि मेरे कपड़े इत्यादि उतारे जा रहे है; किन्तु बह यह नहीं 
सोच सकता कि भले आदमी के घर में बुलाया है तो -इसमें कोई 
कार॑ण तो होगा ! ह 


हा 
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प्ेठ ने जान लिया कि मिखारी पुण्य-हीन और अज्ानी है, तथापि 
विश्वास उत्पन्न करने के लिए उप्तका पुराज़ा वेष-मूषा बाहर न फिकवा- 
कर वही एक कोने में रख देने को कहा । पश्चात्‌ उसे स्नान करवाकर 
और अच्छे वल्लाभूषणादि पहनाकर लम्न-मण्डप में विठार्या । ज्यों ही 
उसका विष-कन्या के साथ 'हस्तमिलाप कराया गया त्थों ही उसके 
शरीर में विष-कन्या के विष का ठाह उत्न्‍न हो ग़या । 

मिखारी के पुण्य तो था ज़ही, इसलिए उसने विचार किया कि में 
इस कन्या को नहीं रख संकूँगा, इसलिए वह मच्यरात्रि में उठकर उन 
तमाम नवीन व्नाभूषणों का उतारकर ओर कोने में रखे हुए अपने 
उन फठे-पुराने बलों को पहनकर वह से ऐसा भागगां जैसे केस 
हाथ से छूटकरे कोई जानवर भागता है। 

इस दृष्टान्त से यह सिद्धान्त निकलुता हैं कि संसार की चौरासी- 

लाख थोनियो में परिश्रमण करन वाले मिखारियों को देख कर (जेस 

उस सेठ ने नोकर को झाज्ञा दी थी उसी प्रकार ) केवलज्ञानी भगवान ने 
घर्मसमास्थित मुनियो को आज्ञा ढठी कि जगत्‌ के जीवों को यह 
खुनाओ कि सभी आत्मा प्रथु है, सिद्धस्बररूप है ; तुम पूंण हो, प्रभु 
हो, इसलिए तुम्हारा ऐसा खरूप नहीं है कि जिससे तुम्हे पर की कोई 
इच्छा करनी पंडे । पर-पदार्थ क्री इच्छा करना भमिखारीपर्य है। अधिक 
मांगे सो बड़ों मिखारी ओर थोड़ा मांगे सो छोटा . मिखारी है । इसी 
अकार संभी जीर्च पख॒स्तुओ के छोटे बड़े मिंखारी है ] 

. लोग जबतक़ ससार की प्रतिष्ठा देखते है, घन, घर इत्यादि का सयोग 
न्याहते हैं, तबतक़ वे सब्र उस पिखारी क्े समान है ॥ ब्वे बाहर से 
ऐसे बढ़पन क्रो हूँढ़ुते है कि जिससे कोई हमारी अतिष्ठी के गीत गाये 
झशसा करे आर हम गण्यमरान्य लोगों में गिने जाने लगे । ऐसे जो 
वीरासी के चक्कर में प्ररिर््नभण करने वाले मिखारी है, उनके लिए 
न्यंश्वत्त उद्बदार का उपाय बताने के लिये तीथैकर प्रभु ने संतो से कहा 
कि जगत्‌ के लोगों से कहो कि तुम प्रभु हो। तुम' अपनी पूरे स्वाघीन 


जीदाजीवाधिकारू £ गाथा-१ . पू३७ 


शक्ति वी महिम[-को सम्हालो। हम तुम्हारा, तुम्हारी शुद्ध परिणति के 
प्ताथ लग्न £ लीज़ता ) कराये देते है ।। 

भगवान कुन्ददुन्दात्ाग्र ने सुनियों से कहा कि इन चोरासी के मिखा- 
रियों को बुलाकर उनके हृदय में उनका सिद्धत्व स्थापित करो ओर कहो 
कि तुप्त प्रत्ेक आत्मा प्रभु हो, अनन्त पुछुंषाश, अनन्तज्ञान और अनन्त 
आनन्दस्वरूप हो। ऐसी पूरी स्वतंत्रता की बात छुनते ही जो झात्सायो 
है, पुरुषार्थी हैं, उन्हे तो सबसे पहले पूरी के प्र्ति श्नद्वा हो जाती 
है और वे पूरे के प्रति अपू्े ृच्ि द़िखाक़र विशेष समकेने का उत्साह 
दिखाते है । ओर उनका जे विश्वास करते है वे स्वाधीन-निज घर 
में प्रवेश करते है। पश्चात्‌ अल्प-रागरूप अस्थिरता रह जाती है, उसे 
कसे ठाला जाय £ उस पुरुषार्थ को चह॑ सम्हाल लेगा ओर निरन्तर 
अपने पूर्ण साध्य के गीत गायेगा । ज्ञानी के पास से सुनकर स्वीकार 
करके ओर आत्मा में निशय करके कहेगा कि में पूर्ण सिद्ध समान 
परमात्मा हूँ, प्रभु हूँ । उसके पूरी सिद्धपठ- शक्तिरुप में विद्यमाल है। 
उसकी निर्मेलता की परिण॒ति प्रगट करके वह सुक्तदशा के लाथ परिण्मन 
करेगा, अखण्ड आनन्द ग्राप्त करेगा, किल्तु भिखासे को झनादिकाल से 
प्ररश्ततिण करने की रुचि है| यह़ि उससे ज्ञानी कहे कि आत्मा खुण्य- 
पाप रहित प्रभु है, उसे शुभ विकत्म की सहायता की आवश्यकता नहीं 
है, नो वह इसे सुनकर चिल्लपों मचायेगा “कि हमय ! हाय ! यह कैसे हो 
सेकता है 

किन्तु एकबार तो श्रद्धा पृ्रंक कह कि मुझे पुण्यादि कुछ भी नहीं 
चाहिए, क्‍यों कि सि्ठ परमात्मा में विस्ती उपाधि का अश नहीं -है, 
ओर मेरा स्वरूप भी वैसा ही है | - 

पर के लिए जो ज्ाह उत्पन्न होती-है वह ,भी पिकारीमाव है, 
मेरा ज्वमावे नहीं है । इस प्रकार -अत्दृरग स्ते एकबार स्तरीकार करना 
जाहिए-॥ किन्तु जो सुनते -ी इन्कार वह देता है और चिछाता है. 
उसे ससार में पुण्यादि पराश्रय की मिठास-से भठकत्ा -अज््छा 
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लगता है । उसे मुक्त होने की बात नहीं जमती | इसलिए कहता है 
कि इतने लम्बे समय से हमारा जो किया कराया है, उस सब पर पानी 
फिरता है | इसलिए हमारे कृतपुण्य की रक्ता करते हुए यदि कोई बात 
हो तो कड्टो ! किन्तु जो जैसा मागे हो उससे विरुद्ध कैसे कहा जा 
सकता है ? आत्मा तो पर से मिन्न चिदानन्द स्वह्प है। पुण्य-पाप की 
घृत्ति अथवा दया; हिंसा की दत्ति तेशा स्वरूप नहीं है। पहले ऐसा 
विश्वास कर, फिर शुभ चृत्ति भी आयेगी । किन्तु इसे सुनते ही 
जो चिक्लाता है, इन्कार करता है, उसके मन में भगवत्ता की मान्यता 
नही जमती । 


जैसे पहले मिखारी के पूवे-पुण्य नहीं था, इसलिए उसके मन में 
सेठ की बात नहीं जमी, उसी प्रकार ज्ञानी ने अनन्त दुःख से छूटकर 
अनन्त सुख का उपाय बताया कि वहूँ; वह सबसे पहले इन्कार कर वैठता 
है। क्‍यों कि उसे अपनी महत्ता का और पूर्णता का विश्वास नहीं है। 
अन्तरंग में पुरुषाये दिखाई नहीं देता, इसलिए वह भव्रिष्य में अनन्त संघतार 
का मिखारी रहना चाहता-है। जिनता वीये पुण्य-पापरूप बन्धन-भाव 
में लगा रहता है बह आत्मा का स्वभाव नही है। जैसे हिंसा, भूठ, 
अब्रत आदि अशुम भाव से पापबन्ध होता है उस्ती अ्रकार दया, सत्य, 
त्रत आदि शुभ भाव से पुण्य-बंध होता है, धर्म नहीं। मात्र आत्मा 
के शुद्धभाव से ही घमे होता है। इस प्रकार पहली बात के सुनते 
ही अज्ञानी चिललाहट और घबराहट मचा देता है तथा कहता है कि 
इससे तो ख्वरगे या पुण्य भी नहीं रहा; हमें यह प्रारंभ में तो चाहिए 
ही है; उसके बाद भत्रे ही छोड़ने को कहो ! किन्तु ज्ञानी कहता 
है कि उसे श्रद्धा में पहले से ही छोड़ दे। मैं सिद्ध समान हूँ, मुझे 
कुछ चहीं चाहिए, इस प्रकार एक बार तो स्वीकार कर, फिर व्‌ राग 
को दूर करने का उपाय समझे विना'न रहेगा ! व मोक्तस्वरूप है, 
इसे एकवार स्व्रीकदार कर। ह 
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आचार्यदेव मोक्ष का मंडप तानकर तुक्कमें मोक्षपद स्थापित करते 
है | एकवार धर्म अर्थात्‌ स्वभाव का निश्चय कर, तो तुझे ऐसी महिमा 
खत प्रगठ हो जायगी कि से पूणे परमात्मा हूँ। जैसे सिद्ध परमात्मा 
है वेमा ही त्‌ 6। वर्तमान क्षरिक अपूशता को न देखकर अपने अबि- 
नाशी पूरी स्वभाव को देख | यदि ऐसा विश्वास अतरंग में लाये और 
उस्तकी महिमा को समझे तो वह सिद्ध परमात्मा हुए बिना न रहे । 
किन्तु जिसे पहले से ही यह विश्वास जमा हुआ है कि यहाँ न तो 
प्रमुता है ओर न पुण्य के त्रिना अकेला आत्मा रह सकता है, वह 
केवली के पास रह कर भी कोरा का कोरा ही रहा ! वह क्रियाकाण्ड 
करके थक गया ओर पुण्य के भाव में चक्तर लगाता रहा । पुण्य तो 
क्णिक सयोग देकर छूट जायगा। उससे आत्मा को कया मिलने वाला 
है! में पर से मित्र हैं; परस्यादि की सहायता के बिना अकेला पुणे प्रभु 
हूँ, इस विश्वाससे जिरने- अंतरग से काम नहीं लिया, वह पुण्यादि में 
मिठास मानकर वाह्य में संतुष्ट होकर रुक रहा है । मुक्ति की श्रद्धा के 
बिना पुण्य-त्रध किया, किन्तु अबसर आने पर सत्य को सुनते ही चिल्लाता 
हैं कि ऐसा नहीं हो सकता। उस्तक मन में यह वात नहीं जमती कि 
पुणयाटि अथवा परावलम्बन इशष्ट नहीं है, अथवा कोई पर-चस्तु इृष्ट 
नहीं है। ह 
जिक्षक्की रुचि होती है, उसकी मावना की हृद नही होती। त्‌ 
अखण्ड|नन्द अकेला परमात्मा प्रभु ही हैं। मगवान कुन्दकुन्दाचायय कहते 
हैं कि छुनों ! त्रिलोकीनाथ तीर्थंकर दव की यह आज्ञा है कि पूर्ण 
की रुचि ओर अपार स्वभाव को स्वतन्नरूपमें घोषित करों । भाव 
ओर द्र॒व्यस्तुति से मोक्ष के उपाय का प्रारंभ होता है। परम कल्याण 
स्वये ही अपने पूणे पद को मानने-जानने से और उससे एकाम्र होने 
से ही होता है । ु 
- यह अदभुत वात कही दे | यह बात जिसके जम जाती है, उसके 
सब ऋड़े दूर दो जाते हैं। सभथी आत्मा सिद्ध समान प्रभु हैं ओर 
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स्वतेत्र हैं। यह जानने में विरोध कहाँ दै * जिसने सिद्ध परमांत्मा के 
प्षाथ अपना मेले किया उसने येह जान लिया कि वह स्वयं सिद्ध समान 
जै। तब फिर वह किसके साथ विरोध करेगा ? सिद्ध में जो नही है वह 
मेरा ख़रूप नहीं है, भोर सिद्ध में जो ठुछ है वह मेरा खरूप है। 
ऐसा परमात्ममाव दिखाई देने पंर उससे विरुद्ध जो शुभाशुभ परिणाम 
दिखाई देतें है, उन्हे निकांल देने से मात्र पूर्णत्वहूप रह जायगा + 
जिस-जिसने अपने पूणे परमात्मदद को पहचांनकर अपने में उसकी 
इढ़ता की स्थापना की है, वह पुण्य-पापादि अन्य किसी की स्थापना 
नही करेंगा। लोकोत्तर-स्वरूप के माह्त्य के लिए सिद्ध हमारे इष्ट हैं, 
उन्हे हम अपने आत्मा में स्थापित करते हैं, अखणंड ज्ञायकरूपं, निमलं, 
निर्विकत्प, सिद्धत्व मेरा रंवरूप है और वह सदा रहेगा। इसके अति- 
रिक्त जे शुम-अशुभ राग की बत्ति उठती है वह पंर है। यह जानकर 
जिसने यह स्थांपित किया कि मैं सिद्धात्मा अशरीरी हूँ, उसने अपने में 
महा-मांगलिक मेहज््त को प्रारंग किया है। और अपने को भूलकर पूजों, 
ब्रत, दान इत्यांदि में शुभभाव के द्वारा जो कुछ पुण्य किया वह स्वांमी- 
भाव से किया है, इसलिए वह पंर का बन्धन ओर अमिमान करता है। 
आत्मा शुद्ध ज्ञाता है। उसमें पूरी प्रभुत्त को स्थापित किये बिना 
मुक्ति के लिए तीन काल ओर तीन लोक में दूसरा कोई उपाय नहीं है। 
भाव-वचन का अर्थ है--अंतरंग एकाग्रता । द्वव्य-वचन का अथे 
है शुभभाव ओर शुभ विकल्प । इन दोनों के द्वारा शुद्धात्मा का कीथेन 
किया जायगा । 
_ आचांये कहते हैं कि यह सिद्ध भगवान, साध्य जो शुद्ध भ्रात्मा 
है, उसके प्रतिच्छन्द के स्थान पर है। साध्य का अं्थ है-साधन 
करने योग्य | जो पूर्ण निमलदशा है वह संरूप-साध्य है | धर्मों का 
ध्येय हितस्वरूप आत्मा का सिद्ध स्रूप है। अशरीरी शुद्ध आत्मा 
'उत्तका लक्ष्य है | ध्येय का अर्थ है-निशान, साध्य ।' पूण पवित्र सिद्ध 
स्वरूप आत्मा का ध्येय आत्मा स्वयं ही है'। जिसने यह निश्चय किया, 
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वह सिद्ध भगवन्त सिद्धत्व के कारण, शुद्ध आत्मा के प्रतिच्छन्द के 
स्थान में है| में शुद्दग, चिदानन्द, पूर्ण, कृतक्ृत्य, परमात्मा हैँ । इसी 
प्रकार ज्ञान में उठता हुआ ज्ञानमाव स्रभाव की घोषणा के द्वारा 
कहता है कि हे सिद्धमगवान ! आप परमेश्वर है। ओर उधर सामने से 
आवाज ,आती है कि आप; परमेश्वर हैं । इस प्रकार माज्नो प्रतिध्यनित 
होकर उत्तर आता है । इसी प्रकार सिद्धसमगवान प्रतिच्छन्द के स्थान 
पर हैं। 

हे सिद्धमगवान्‌ ! आप मेरे स्वभाव स्वरूप हैं। हे सिद्ध परमात्मन ! 
सें आपकी बनन्‍्दना करता हूँ। इसी प्रकार की प्रतिध्वनि ज्ञान में 
प्रतिच्छन्द के रूप में स्थापित हो जाती है। 

सिद्ध तो इतकृत्य होते है | उन्हें कुछ भी करना शेष नही होता।| 
में द्ृव्यस्वभाव से सबे जीवो को सिद्ध परमात्मा के समान देखता हैँ। 
सर्वज्ञ वीतराग जगत्‌ के सपी प्राणियों के लिए ख्तेत्रता की घोषणा 
करते हैं । जो सिद्ध भगवान में नहीं है, वह मुक्में नहों है ओर 
जो सिद्ध भावान में है वह मुकमें है । इस प्रकार की नि.शेक 
इहढ़ता किप्ती के साथ वातंचीतन काते हुए अथवा किप्ती भी प्रसंग पर 
दूर नहीं होनी चाहिए। किस्ती भी ज्षेत्र में, किसी भी काल में 
आत्मा का विश्वास आत्मा से पृथकू अर्यात्‌ विस्मरणरूप नहीं होता, 
ऐगी रुचि निरंतर रहनी चाहिए | घर्मी अपने को निश्चय से ऐसा ही 
मानता है कि जैसे पिद्द परमात्मा के सक्प- विकल्प अथवा रागादि 
कोई उपाधि नहीं होती, वैसे ही मेरे भी नहीं है। में अनन्त ज्ञान, 
अनन्त सुख, अनन्त गुण और अनन्त बल के द्वारा स्वामाविक तंत्त 
हूँ, क्यों कि में सिद्द परमात्मा की जाति का हूँ। वे अनन्त ज्ञान-आनन्‍्द 
के सकनद हैं, वैसा ही में हूँ । इस प्रकार पहिचान कर उनका 
चिन्तवन करके उन्हीं के समान अपने खरूप का ध्यान करके योग्य 
सेसारी जीव उन्हीं जैसे हो जाते है | 

ध्यान करके अर्थात्‌ शक्ति में से खींचकर अन्तरंग एकाग्रता के द्वारा 
अपनी पूर्ण पवित्र दशा को प्रगठ करते हैं । 
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पर से मित्र अपने परमार्थ स्वरूप की जो प्रतीति है, सो निश्चय 
है और पुरुषार्थ के द्वारा मोक्षमारें को सिद्ध करना सो व्यवहार है। 
यहाँ पर-इसमें दोनो कहे गये है। पहले में सिद्धस्वरूप हूँ, परमाप्मा के 
समान ही हैँ, ऐमी जो द्व्यद्ष्ट है सो निश्चय है ओर उसमें माव- 
चन्द्रनारूपय स्तभात्र में एकाग्र होकर अनन्त जीत सिद्द भगवान के समान 
हो गये हैं सो मोक्ष का उपाय है। उसे व्यवहार कद्बा जाता ६। 


यह अन्तरग में स्थिर होने की ( एकाम्र होने की ) ज्ञान को क्रिया 

कही है । देहादि वाह्य की ग्रहृत्ति आत्मा की क्रिया नहीं है, क्यो कि 

जहाँ गुण हो, वहाँ अवगुण दशा हो। सकती है ओर वह परावलम्वी, 

छ्णिक विकारीमाव है| ख्माव की स्थिरता से उसे दूर किया जा 

सकता है । तीनो काल में एक ही उपाय ओर एक ही रीति हे । 

अहो |! कितनी विशाल दृष्टि है ! प्रभु होने का उपाय अपने में ही 
है। यथा:--- 

चलते फिरते प्रगठ प्रमु देखे 

मेरा जीवन सफल तब लेख 

मुक्तानन्द के नाथ विहारी रे ! 

ओघधघा जीवन डारी हमारी र! 


रे! 
शे। 


पुण्य-पाप इत्यादि जो पर है वे मेरे हैं। में पर का कुछ कर सकता 
हूँ, इस प्रकार की मान्यता पाप है । उसे जो हरता है सो हरि है, 
( हस्च्य्रात्मा )। विशाल दृष्टि का अथे है स्वतन्न स्वभाव को देखने की 
सच्ची दृष्टि | में मी प्रमु हूँ, तुम भी प्रशु हो । कोई एक दूसरे के 
आधीन नहीं है | इस प्रकार जहँँ। स्वतन्न प्रमुत्व स्थापित किया, वह 
किसके साथ बैर-विरोध रह सकता है ? सबको पवित्र प्रमु के रूप में 
देखने वाला आत्मा के तिविकारी स्वभाव को देखता है। वह उसमें 
छुठाई-बड़ाई का भेद नहीं करता । जगत्‌ में कोई शत्र॒उठन्न नहीं 
हुआ है; वैर-विरोध, तो अज्ञानमाव से-कल्पना से मान लिया गया है। 
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त्रेकालिक आानखमाव में जानने रूप क्रिया होती है। उसे 
भूलकर पर को अच्छा या बुरा मानकर आकुलता क्यों करता है £ 
है भाई ! इस अनन्तकाल में दुर्लभ मानव-जीवन ओर उसमें भी महा- 
मूज्य सत्समागम तया उनकी वाणी का श्रत्रण प्राप्त होता है, तथापि! 
अपने खतंत्र स्वभाव को न माने, यह कैसे चल सकता है * 


वाप वेटे से कद्दे कि “बेटा ! यह कमाई के दिन हैं। यदि अभी 
न कमायेगा तो फिर कत्र कमायेगा। अभी दो महीने परिश्रम से वारह 
महीने की रोटियो निकल सकती हैं।” सो यह तो धूल समान है, 
कित्तु यहाँ त्रिज्ञाजीनाथ बीततग मात्रान कहते हैं क्लि मतुष्य-जोवन 
ओर सत्य को छुनने का सुभ्रोग प्राप्त हुआ है। मेक्त का मेडप तैयार 
है, तेए निद्व-मुक्त स्रभात्र है; उसमें तुके स्थापित किया जाता है। 
उपमें कहीं भी वै(-विशेष नही है। चैतन्य आत्मा के स्वमात्र में विशेध 
नहीं है, इसलिए मेरा स्रमाव भी वेर-विरोध रखना नहीं है; किन्तु 
अग्गुणों का नाशऊ है, क्यों क्रि पिद्ध में अब्रगुण नहीं है। पूर्ण होते 
से पूर्व पूण के गीत गाये है। जहाँ शा है, वहों रोना है | ज्ञानो 
तो प्रभुता को ही देखता है । 


आत्मा का पूर्ण अविक्रारी खह्प लक्ष्य में लेना निर्मल परिणाम 
की डोरी का साध्य ( लक्षप-ध्येय ) शुद्धात्मा ही है। दूसरे के प्रति 
लक्ष्य नहीं करना है। ऐसे निर्णय के बाद जो अल्य अध्थिरता रह जाती 
है, उससे गुण का नाश नहीं होने देगा। संप्तारी योग्य जीत्र को सिद्ध 
के समान स्थापित किया है। उसका आश्रय लेने वाले को बाद में उसमें 
यह. सन्देह नहीं रहता कि मैं एफ्राग्रता के द्वारा निमेलमाव प्रगट 
करके अल्पकाल में साक्षात सिद्ध होगा | 


संकल्प-विकल्प और इच्छा मेरा स्वरूप नहीं है । में पर से मिल 
हूँ । इस प्रकार ख्तंत्र स्रमाव को प्रगठ करके जाग्रत होता है। उसमें 
काल और कगे वाघक नहीं होते | कम तो बड़-मूर्तिक हैं | वे 
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स्वभाव में प्रविष्ट नही हुए है | क्यो कि आत्मा ला अपने रूप में है, 
पर रूप में नहीं दे । जो छुफमें नहीं है, वह तुझे तीव काल ओर तीन 
लोक में हांति नहीं पहुँचा सकता । प्रत्येक पदाथ अपनी अपेक्षा से है, 
पर की अपेक्षा से नहीं है । उ्सलिए कोई एक पढा4 किसी दूलेर 
पदाथ के हानि लाम का कारण नहीं हैं। तथापि विपरीत कल्पना करके 
विपरीत मान्यता ने घर कर लिया है। जो बह कहता है कि मेरे 
लिए कमे वाघक है, जड-कर्मों ने मुझे मार डाला, उन्हें सुघरना नहीं 
है । तेरी मूल के कारण ही राग द्वेष और विकाररूप समार है । 
अपने बड़प्पन को भूलकर दूसरे को बड़प्पन देता है, मानों तुकमे पानी 
ही नहीं | तू मानता है कि पर तुमे हैरान करता है या कुछ तुमे 
दे देता है, किन्तु ऐसा कमी नहीं होंता। अपने को पूरे और खतंत्र 
प्रभु न माने तो भी स्वय वैसा ही है। अपने रघभाव से विपरीत मानने 
पर मी खसाव कही बढल नहीं जाना । जो अपने आत्मा को प्रमार्थत- 
सिद्ध समान जानकर निरन्तर ध्याता है, वह उन्हीं जसा हो जाता है। 
त्रिकाल के ज्ञानी प्रथम ही शुद्ध आत्मा की स्थापना का उपदेश देते 
है | जो साहुकार होता हे, वह सोलहों आना चुकाता हें; आठ 
आने वाले की आड नहीं लेता | बह अशक्त की बात को याद 
नहीं करता । वैसे ही में पूण निमल सिद्ध समान हूँ और वैसा ही होने 
चाला हूँ। उसमें तीन काल और तीन लोक में कोई विष्न नही देखता। 
आत्मा के लिए कम बाधक है, इस प्रकार चिछाहट मचाने वाले को भी 
यौद नहीं करता, और जानता है कि इस प्रकार सिद्धस्वरूप का 
ध्यान करके अनन्त जीव सिद्द होते हैं। 


सिद्वगति कैसी है? - ससार की चारों गतियो से विलक्षण ( विप- 
रीत लक्षण ) पंचमगति अर्थात्‌ मोक्ष है, उसे अनन्त जीवों ने प्राप्त 
किया है। जिसकी जैसी रुचि होती है वह उसी के गीत गाता है | 
इसी प्रकार ज्ञानी ('धर्मोत्मा) जगत के उपान्न जीवों को अपने समान-- 
सिद्ध समान बनाते हैं और कहते है कि ऐसे त्रिकाल अखगणड स्वाचीनता 
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के आन्तरिक स्वमात्र में से 'हैं। ” कहकर उप्त बात को श्रव॒ण करने वाले, 
तथा श्रवण कराने वाले सभी मेज्ञ के मेती हैं, तीथकर भगवान नेभी, 
हमारा - तुम्हारा ओर सब्रका सिद्धत्व स्थापित किया है। 

इस टीका में परम अदूमुत्‌ अलोकिक व्ाते सरी पडी है। अपूर्य 
सत्‌ की स्थापना करके सर्वप्रथम माद्ष का मंगलगान गाया है ओर 
यहो सर्वोक्ृष्ट मत्र है। उसकी घोषणा करके आचार महाराज ससार 
में तोये हुए प्राणियों को जगाते हैं। ज़ैसे ब्रीन के नाढ से सर्प जाग्रत 
होकर आनन्द से डोलने लगता है, उसी प्रकार इस देह रूपी गुफा में 
त्रिलोकीनाथ आत्मा विराजमान दे और तेरी महिमा के गीत गाये जा 
रे है, तत फिर त्‌ क्यों न नाच उंठ्गा! तू पूर्ण है, प्रभु हैं; इसे 
उम्रगपूर्वक्त सुनकर एकजार मत होकर कहदे कि सुके; इस पूर्ण स्व॒माब 
के अगिरेक्त दूध कुछ नहों चाहिए। सर्रत् बीतराग भगवान ने तो तेरी 
खतेत्रता फे विज्ञगन की बोषणा की है। जैंसे राजा डॉंडी पिव्याका 
घोषित करता है कि अब यहेँ। भेरां राज्य है, इसी अरकार ज्ञानी होकर 
ओर आत्मलीन होकर ठ्‌ घोषित करंद कि मेरा सिहपद का राज्य है 
ओर इसमें संत्तारप्द का नाश हैं। हम पहले राद्दी पर बैठे है और 
छोषणा की है; ते भी ऐसा ही कर) ४ 

अहा ! पचम काल में श्री कुल्दकुल्डाचाये ने ओर श्री अमृतचन्द्राचार्य 
ने अशृत वर्षा की है| उसके श्रवण की मिठास ओर माधुय का क्या कहना * 
जिसे सुनते ही तत्त्व के प्रति बहुमान उत्पन्न होता है कि अहो ! ऐसी 
बात तो कमी सुनी ही न थी। कैसी स्पष्ट वात हैं! जिसके आत्मा 
में ऐसी निर्मल-स्पष्ठ. बात जम गई वह कमी पीछे नहीं रह सक्रता। 
मैं देख भाल कर कहता हूँ कि यह स्वीकार कर कि मैं सिद्द हैँ और. 
तू भी सिद्ध है। ऐसे सुपात्र जीव को ही यह रहस्य -खुनाया है । 

सिद्दगति स्वाभाव से उत्पन् हुई हैं। उसे किप्ली बाह्य आश्रप-, 
या अब्लम्बस की आवश्यकता नहीं है।-ज़ो पराश्रय से उत्पन्त होता 
है बह स्वामाविक अर्थात्‌ स्राधीन नहीं कहलाता | इसलिए पर निमित्त 
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के बिना स्वभाव से उत्पन्न सिद्दगति श्रव ओर निश्चल है; चारों गतियों 
पर निमित से अर्थात्‌ पुस्य-पाप से, विकार के कारण संयोग से उत्पन्न 
होती है, इसलिए देव, इन्द्र आदि पद मिले तो भी वह शुत्र नहीं है । 
इसलिए चारो गतियाँ नाशवान हैं | ओर इसलिए इस पेचम गति में 
विनाशीकता का अभाव है । 

ओर फिर वह गति अचल है! चैतन्य उपयोग में अशुद्धता, चलता 
जो कि पर निर्मित से अपनो भूल से थी वह अपने स्रमाव की प्रतीति 
ओर पुरुषाथे से सवेथा नष्ट कर दी गई है । इसलिये अचल गति 
प्राव्त हुईं है | पुनः अशुद्वता आने वाली नहीं है, इसलिए वह गति 
अचल है । जीब पहले परमात्मदशा में था, पश्चात्‌ अशुद्ध हुआ है 
सो बात नह्ढी है। किन्तु अनादिकाल से अपनी ही मूल के कारण 
आत्मा सें सतार दशा थी, उत्तका आत्मस्रभाव प्रतीति से सर्वथा नाश 
करके सिद्दगति ग्रगमट की है | वह कम्मी पलठ नहीं सक्केगी, इसलिए 
अचल है | प्रत्येक आत्मा का खमाव अब, अचल और शुद्ध है, इसलिए 
यदि स्त्रभाव के ग्रति लक्ष हो तो अशुद्वता नहीं हो सकती | किन्तु 
यह जोत्र पतलझ्ञ से ब्रिकार करके चारों गतियों में अनादिकाल से 
श्रनण कर रहा है | यदि वह एकबार सिद्ध-मुबस्वभाव का आश्रय 
ले तो विश्राति मिले। पुण्य-्पाप की ओर का जो पर भावष है 
उसके निमित्त से चौरासी में परिश्रमण हो रहा था । अब यदि वह 
स्वभाव के घर में आये तो शाति मिले । अज्ञानी जीव भी अपने द्वारा 
माने गये कल्पित घर में आकर शाति का अनुभव करते हैं । 

जैसे एक आदमी धन कमाने के लिए प्रदेश गया | वहां वह एक नगर से 
दूसरे नगर में ओर दूसरे नगर से तीसरे नगर में गया, वहों उसे 
अच्छी सफलता प्राप्त हुईं | पश्चात्‌ वह द्रव्य कमाकर अपने घर आया 
जहाँ। उसे विश्वाति का अनुभव हुआ ओर वह वहाँ पर जम गया, तथा 
विचार करने लगा कि इस जगह बंगला बनाना चाहिए, क्यों कि मुझे 
जीवन-पर्यनत यहीं रहना है, किन्तु उसे यह खबर नही है कि उसकी 
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आयु कब्र पूण हो जायगी ओर वह यहाँ से क्र, कहेँं। चला जायगा ! 
ज्ञानी कहते है कि चह अपनी वाणी, विचार ओर ग्रद्गत्ति के अनुसार 
दूसरे भव में जायगा | यदि इस समय मव के अभाव का निणेय न किया 
तो यह जीवन किस काम का ? विपुल द्रव्य कमाया ओर कदाचित्‌ 
देवपढ प्राप्त किया, तो भी किस काम का £ अनेक घर्मात्मा गृहस्थ दशा;में 
रहकर भी एकावतारी हो गये हैं । जो मिद्ध भगवान ऐसी गति को 
प्राप्त हुए हैं, उस सिद्धपद को पहिचानकर उसे हृदय मे स्थापित कर 
चन्दना करते हैं | पहचाने बिना कोरी वन्‍्ठना किस काम की £ 


समय-सार अर्थात्‌ आत्मा शुद्धरवरूप है परनिमित्ताधीन जो शुभा- 
शुभ वृत्तियाँ उठती हैँ व मूलस्वभाव नहीं है। जैसे-पानी का मृत्त- 
स्वमाव निर्मल है, उसी प्रकार आत्मा का मूलस्वभाव पवित्र, ज्ञान आनन्द- 
स्वरूप हैं | भूल ओर आकुलता आत्मा का स्वरूप नहीं है । ज्ञाता, 
दृष्ट ओर ख़तंत्रता भाव क्या है, यह वतलाने के लिए इस शाज्र की 
व्याख्या की गई है । पहले “बन्दित्तु सब्बसिंद्ध ? कहकर प्रारम किया 
है । जिसकी पूर्ण पवित्र स्वमावदशा प्रगठ हो गई है, उसे मुक्तदशा 
अर्थात्‌ परमात्ममाव कहा जाता हैं। उत्तका अंतरग से आत्मा में 
आदर होना चाहिए। जैसा परमात्मा का खरूप है वैसा ही मेरा है। में 
उसका आदर कर्ता हूँ। पण्य-्याप आदि का आदर नहीं करता । इस 
अकार अन्तरग से निशय होना ही ग्रारमिक धर्म है। 

में बन्ध-विकार रहित हूँ। यह निश्चय करते ही में परमात्मा-सिद्ध 


८ प 


समान हूँ, यह स्थापित किया अर्थात्‌ सिद्दपरमात्मा को भाव से अपने 
आत्मा में स्थापित किया, उसीका आदर करके “में ही वैसा आत्मा 


हैं, इस प्रकार का चढ़ निश्चय करना सब प्रथम उपाय है, अथवा बन्धन 
से मुक्त होने का मागे है। मिद्ठमगवान नीचे नढी आते; किन्तु जिसके, 
अत-करण में, ज्ञान में ऐसी इढ़ता हो गई कि नें सिद्द परमात्मा के 
समान दूँ, उप्तके विरुद्धभाव का नाश होकर ही रहता है। 


एप । रसूमयसार प्रवचन : पहला-भाग 


श्रद्वा से में पूँंण, परमात्मा, अशरीरी, अबन्ध हू; इस श्रकार मंज्षि 
स्वभाव का निर्णय करने के वाद अल्प राम-द्लेब और अस्वथिरता रह 
सकती है। किन्तु वह उसे दूर करना चाहता है, इसलिए वह 
रहेंगी नहीं; लेकिन दूरं हो जायगी | उसके वाद मात्र पूण्ठ आनन्द रह 
जायगा । यह समझकर शव, अचल, अनुपम गति को अपने में देखकर 
भाव से एकाग्रहूप वन्‍्दना करता है | जिस भोक्ष गति को सिद्ध सग- 
वान ने प्राप्त किया है वहे अनुपम है, अर्थात्‌ं जगत्‌ में जितने पदाये 
है, उसकी उपमा से रहित है । इसलिए जैसे उनमें कोई उपाधि अथवा 
कमी नहीं है वैसा ही में हैँ। इस प्रकार समक्त कर परमात्मा की 
वनन्‍्दना करता है | इसलिए वह अपरमात्मल-विरोधभाव, राग, द्वेष ओर 
अज्ञानमाव को आदर नहीं देना चाहता | एक पढारये को दूमरे पदार्थ 
के साथ मिलाने पर किचित्‌ उपमा मिल सकती है, किन्तु भगवान आत्मा 
को जगत्‌ की किसी भी वस्तु की उपमा नहीं दी जा सकती | यह ऐसा 
पतम अनुपम पद है। 

अज्ञानी ने जड़ में आनन्द मान रखा है, किन्तु कही जड़ में से 
मुख नहीं आता | मात्र कनच्यता से मान रखा है। उस कच्चना से 
मिन्न अग्ना शुद्ध चिद्ानन्दरूप ज्ञातृत्माव है । उपीका आदर करे 
ओर उस स्वरूप में स्थिरता करे तमी अनुपम मोछ्दशा प्रगठ होती 
है । संसार के किसी पदार्थ की कोई उपमा उस दशा को नहीं दी 
जा सकती । जैसे-गाय का ताजा घी केसा है ? यह पूछने पर उल 
घी को दूसरे पदार्थ की उपमा नहीं ही जा सकती, क्‍यों कि उमकी 
ताजगी और उसकी मिठास की उपमा के योग्य दूमरा पढार्थ नहीं मिलता। 
प्राय: समी को घी प्रारम्भ से प्राप्त है। उसे कई वार चखा है, तथापि 
उसका स्वाद वांणी में पूरा नहीं कहा जा सकंता | तंवे फिर जो आत्मा 
परमान्दस्वरूप, अतीग्द्रिय है, वह वाणी में केसे आ सकता है 

आत्मा का खरूप अतुपत्त है, इसलिए उसकी प्राप्ति और उसका 
उपाय वाह्य साधन से नहीं हो सकता | ” पुण्य की प्रवृत्ति अथवा मंन 


ला 
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वाणी ओर-देंह की प्रवृत्ति इत्यादि कोई मेरी वस्तु नहीं है, इसलिए 
मेरे लिए सहायक नहीं हैं। हित-अहित का कारण में ही हूँ ।' इंसे 
प्रकार धर्मात्मा अपने शुद्बस्वरूप को पहिचानकर वन्‍दना करता है, 
आदर करता है । , 

अज्ञानो जीत्र आमरल ओर पूरी तथा गुलाबजामुन इत्यादि खाता 
है, तब खाते खाते चय-चप आवार्ज होतीं है, उसमें वह लीन होकर 
स्वाद मानकर हष्षित होता है। किस्तु वह आमरस, पूरी अथवा गुलाब-+- 
जामुन मुँह में डालकर और चवाकर गले में उतारने से पूव दर्गण में 
देखे तो मालूम हो कि में क्‍या खा रहा हूँ? वह कुत्ते की कै (वमन)- 
जैसा इश्य मालूम होगा ! विल्तु रस का लोजुपी स्वाद मानता हैं ओर 
यह नहीं देखता कि मैं गले में क्या उतार रहा, हूँ ! मिठास की उपमा 
देका बह गदद हो जता है, कितसु यह नहों पोचता कि धूल जते पर्माणुओ 
की अवस्था का बह रूपान्तर मात्र है। दाणमर में मिठाई, छ्ाणभर में जूठा ओर: 
छ्णन! में विद्या हो जाता है। इस प्रकार परमाणु की त्रैफ़ालिक वस्तुस्थिति को; 
देखे, तो उपको पर में सुखबुद्धि न हो । ओर फिर पर में सुख है, ऐसी- अपनी 
मानी हुई कन्पना किप्ती अन्य- वस्तु सें से नहीं आती; किन्तु अपने शुभः 
गुण को बिक्त करके स्वये हथे-विषाद मानता है ओर अच्छे बुरे की' 
कत्पना करता है। यदि उस विकार को दूर करदे तो पूरे! आनन्दरूप- 
मोद्गगति आत्मा में से ही प्रंगठ होती है। उप्तके लिए कोई उडपमा नहीं: 
मिलती । विकार अथवा, उपाधिरूप में नही हूँ; इसः प्रकार पहले. श्रद्धा 
से. विकार का त्याग करना -चांहिएँ 

जैसे गुड़ ओर शक्कर दोनों की म्िंठोस का अनुभव होता है ओरः 
उन दोनों की मिंठोले की पृथक - एक अन्तर' भी ज्ञान'में जाना जाता' 
हैं, किन्तु वाणी दवीराः उंसेका सन्‍्तोषकारक वर्शानःनहीं किया-जा सकता। 
इसी प्रकार सिद्धपद ज्ञान: में जाना जांताः हैं, किन्तु वह. कहा नहीं 
जे संकता । संबर्स अनुपम, आत्मा का पंचित्र स्वरूप वह अचिन्त्य-पद सबसे 
विंलक्ष॑ण है |. इस विशेषण से यह बताया गया: कै कि चार्से गतियों में: 
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जो परस्पर किसी प्रकार समानता दिखाई देती है, वैसा कोई प्रकार इस 
पंचमगति में नहीं। है। 

देव, मनुप्य, तिभच ओर नारकी; ये चारों गतियाँ सदा विद्यमान हैं, 
कल्पित नहीं हैं | वे जीवा के परिणाम का फल है| जिसने दूसरे को मांर 
डालने के क्र साव किये उसने अपनी अनुकूलता के साथन क लिए 
बीच मे विन्न करनेवाले न जाने कितने जीव मार डाले, उनकी सख्या की 
कोई सीमा नही है ) तथा में कितने काल तक मारता रहूँगा, इसकी भी सीमा 
नहीं है । इसलिए उसका फल असीम-अनन्त दुःख भोगना ही है । और 
उसका स्थान है नरक | यह कही च्थालाप नहीं है। जो सी ग्रतिकूलता को 
दूर करना चाहता है वह अपने तमाम बाधक-विरोधियों को मारना चाहता 
है। भले ही मरने वाले अथवा वाघा डालने वाले दो चार हों या बहुत 
हों, वह सवको नाश करने की भाचना करता है। उसके फलस्व॒रूप 
नरक-गति प्राप्त होती है। यह कोरी गप्प नहीं है] ठेह, मकान, 
लक्ष्मी, प्रतिष्ठा इत्यादि सब मेरे है, इस प्रकार जो मानता है, बह, पर 
में ममत्ववान होता हुआ महा हिसा के भाव को सेवन करता है। क्यों 
कि उसके अमभिप्राय में अनन्त काल तक अनन्त सब घारण करने के भाव 
विद्यमान है | उन भवरों की अनन्त सझया में अनन्त जीशें को मारने का- 
उनके संहार करने का भाव है | इस प्रकार अनन्त काल तक अनन्त 
जीवों को मारने के और उनके बीच वाधक होने के भावो का सेचन फिया 
है। जिसके फलस्वरूप तीत्र दुःख के संयोग की प्राप्ति होती है और वह, 
नरकगति है । लाखों हत्याये करने वाले को लाखों बार फंसी होना इस 
मनुष्यलेक सें समव नहीं है। यहाँ उसे अपने क्रूर भावों के अनुसार 
पूरा फल नहीं मिलता; इसलिये बहुत काल तक अनन्त दुःख भोगने 
का क्षेत्र नरक स्थान शाश्वत्‌ विद्यमान है। युक्ति पूर्वक उसे सिद्ध किया 
जा सकता है। तिथचों के बक्र शरीर होते हैं। उन्होने पहले ऋपट या 
चक्रता बहुत की थी; वे मध्यम पाप करके पशु हुए हैं। मनुप्यों के भी मध्यम 
पुण्य है। देवों को वहुत से पुण्य का फल प्राप्त है, -इसलिए मनुप्यों के 
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साथ आशिक पुण्य की उपमा मिलती है। किन्तु पुण्य पाप, और विकार 
भाव से रहित मोक्षगति अनुपम है। इस्तलिए उस्त पेचम गति से विरोधी 
भाव-पुण्य पाप, देहादि की जो क्रिया है उससे मुक्ति नहीं मिलती । 
क्यो कि जिम्त भाव से बनन्‍्धचन मिलता है उसी भाव से मुक्ति नहीं मिल 
सकती। और उससे प्रारम्भ भी नहीं हो सकता । जिस भाव से मुक्ति होती है, 
घम का प्रारम्भ होता है, उससे किंचितु मात्र बन्चन नहीं होता । इस- 
लिए मोक्ष के मागे को भी किसी पुण्यादिक की उपमा नहीं मिलती, 
क्यों कि पुएय-पाप की सहायता के विना वह आतरिक मागे है। वह बाह्य 
क्रियाकाएड का मार्ग नहीं है। अतः आत्मख्वभाव में धमे-साधन के 
लिए प्रारम्म में ही पुण्य-पाप को उपाधि से रहित पराश्रय-हीन ख्तंत्र 
सिद्ग परमात्मा का स्वमाव ही एक उपादेय है, ऐसा मानना होगा । 
उप्की श्रद्धा, उसका ज्ञान ओर उसके स्वरूप में स्थिरता करनेरूप अन्त- 
रंग क्रिया ही ख्तंत्र उपाय है। यह समककर अन्‍्तरंग में स्थिर हो जाना 
चाहिए। यह अन्तरंग स्वाभाविक क्रिया है। निशुय में पूर्ण स्थिरता 
उपादेय है, किन्तु साधक एक साथ सारी स्थिरता नहीं कर सकता, 
इसलिए क्रम होता है | मोक्षमागे की- भी बाह्य शुभप्रव्ृत्ति के साथ कोई 
समानता नहीं है। इसलिए मोज्त ओर मोक्षमागें को कोई उपमा नहीं दी 
जा सकती; क्यों कि दोनों स्वरूप ओर आत्मा के परिणाम शझात्मा में ही 
है। मोक्ष और मोक्ष का उपाय दोनों पराश्रयरद्तित ख्तंत्र हैं। पर से 
मिन्त जो मुक्तिछरूप अपने में निश्चय किया, उप्तें मन, इन्द्रिय इत्यादि 
कोई बाह्य वस्तु साधन नहीं है। इसी प्रकार उसके चारित्र में भी सम- 
भना चाहिए। इसलिए मोक्ष के साधनरूप में, अन्तरंग में तू है और 
साध्य-पूणं पद में भी तू है। उसकी श्रद्धा, उत्तका अन्तर्ज्ञान और उस- 
रूप स्थिरता का चारित्र एवं उसकी एकता और उसके फल इत्यादि के 
लिए कोई उपमा लागू नहीं होती । 


मोक्षगति का नाम अपबगे है | घम, अथ और काम वर्ग हैं। उनसे 
रहित अपबगे कहलाता है । 
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यहाँ; पर धरे, आत्मा के स्रभाव के अर्थ में नहीं किन्तु छुण्य के अर्थ 
में है | दया, दान, व्रत इत्यादि पुण्यमाव है | मोक्षगति ओर उसके 
प्रारम्भ का मांगे पुण्याद्रि शुभ से परे है। हिसादि पापों को छोड़ने के लिये 
शुभमाव के द्वारा पुण्य होता है | वह भी आतरिक धर्म में सहायक 
नहीं है । अर्थात्‌ रुपया पैसा भी ममता का वर्ग है । 
काम्त अर्थात्‌ पुण्यादि की इच्छा भी एक वर है | यह सभी वर्ग 
संसार सम्बन्धी हैं। काम भोग की वासना से मोक्षगति मिन्न है। ऐसी 
वर्ग से मित्र मोद्वरूप, शुद्द, सिद्ध कृतकृत्य पचमगति है । इस प्रकार 
अन्तरंग में निश्चय करके स्थिरें होनेवाले अनन्त आत्मा उस गति को प्राप्त 
हुए है । इसलिए तुम्त सी अन्तःकरण में अर्थात्‌ ज्ञानस्वरूुप में सिद्ध 
'प्रमात्मदशा को पहिचान कर उसका आदर करो, तो उसमें स्थिरता के 
द्वारा मोक्कदशा प्रगट होगी । रुपये-पैसे से, पुण्य से, अथवा पर के 
आश्रय से अविकारी जात्मा का र्रमाव नहीं मिलता। किन्तु यदि कोई 
झात्मा को समझे तो उससे मिलता हैं। सम्पूर्ण स्रतेत्रता की यह कैसी 
झुन्दर बात कही है! 
ऐसे सिद्ध परमात्मा की पहिचान कराके, ख-पर के आत्मा में सिद्धत्व को 
स्थापित करके, पुण्य-पाप से रहित- पराश्रय रहित, शुद्ध आत्मा का ही आदर 
करने को कहा है। यहाँ पर प्रथम निर्णयया श्रद्धा करने की वात है। 
पश्चात्‌ राग-द्वेष घटाने का का और अंतरंग स्थिरता अर्थात्‌ चारित्र क्‍या है 
यह स्वयमेव सम में आ जायगा; और उससे राग को दूर करने वाले 
ज्ञान की क्रिया अवश्य होगी | किन्तु आत्मा की सत्ता कैसी होती है यह 
ज्ञात ने हो तो उपयोग अन्यत्र चक्तर लगाता रहता है। ओर मानता है कि 
मैंने इतनी क्रिया की है इसलिए मुझे धर्मेलाभ होता है । किन्तु ज्ञानी इसे 
नहीं मानता ओर कहता है कि दे भाई ! पहले त्‌ अपने को समझ । 
आचायेदेव ने ग्रन्थ का वहुत ही अदूभुत प्रारंभ किया है। और कहा 
है कि पहले सच्ची समझ को पाकर अपनी स्वतत्रता का निर्णय कर। इससे 
तुममें पूरणणेता का स्थांपन किया है। 
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कोई कहता है कि यह तो छोटे मुँह बड़ी वात हुई। अभी खुममें 
कोई पात्रता नहींहै ओर मुझे भगवान बना देना चाहते है? किन्तु अभी 
“हाँ कह कर उसका अंदर तो कर | त्‌ परम शुद्धेरवहूप है। थोड़ी मी वात 
में( भच्छे-चुरे में ) अठक जमि से तुझे शुद्ध आत्मा का ग्रेम कहाँ से हो 
सकता है ? जिसे देहादिमें अत्यधिक आसक्ति है; उसे ऐसा पवित्र ज्ञाता- 
इृष्टो पूर्ण आनन्दस्वरूप कैसे जर्मेगा ? किन्तु एकबार तो इस ओर 
कुलांट लगा ! यदि सर्वक्ष भगवीन के द्वारा कह्दे गये सत्य की सुनना चाहता 
है तो यह छोक़ार कर कि जैसे पामात्मा पूही पवित्र हैं वैसा हीतूभीहै। 
इसे स्वीकार कर; इन्कार मत कर! पूरे का आदर करने वाला पूरों हो 
जायगा । में विकार रहित हूँ ओर त्‌ मी विकार या उपाधि रहित ज्ञानानन्द 
भावान है। इस प्रकार अपने आत्मा में भगवत्ता स्थापित करके-निय 
करके मोक्षगति कैसी है, यह सुनाते हुए आचाये देव मोक्ष-मडली का 
प्रारम करते हैं। और कहते है कि अब परमप्रज्य सर्व भगव्रान के द्वारा 
कहे हुए तल को कहता हूँ, सो सुनो। 

समय का प्रकाश अर्थात्‌ सब पदाथे अथवा जीव पदार्थ का वर्णन 


अ्रश ) ह. उसका मे अपने और तम्हां 


का नाश करने के. लिये विवेचन करंता हूँ। 

जिनमें रांगेढ्रेष, अज्ञोन नहीं है वे पूरी ज्ञानी परमात्मा हैं | उनके 
मुखकपमल से (वांणी से ) साक्षात्‌ या परपरा से जो प्रमाणरूप मिला 
है उसे ही में कहँँगा; कुछ अपने घर का-मनमाना नहीं कहूँगा। जैसे, 
कोई मक्कान खटीद कर दस्तावेज लिखबाता छू, तो उसमें पूर्व, पश्चिम आदि 
की निशानी लिखबाता है, ओर इस प्रकार तमाम प्रमाण को निश्चित 
कर लेताहै। उसमें चाहे जिस आदमी के दस्तखत नहीं चल सकते | 
इसी प्रकार आचार्यरेव यहँँ। कहते हैं कि में सरवज्ञ के आगम- प्रमाण 
से यह 'समयप्राश्त! शा कढ्ूँगा | सुके कुछ मनमानी, ऊपरी या व्यथ की 
बनते नहीं कइना हैं; किन्तु जो कहूँगा वह साज्ञात्‌ और परनपरा से 


ध्छ्ट ] समयसार प्रवचन : पहला भाग 


आगत परमागमसे ही क्ह्/ँगा । उसमें सम्पूर्ण प्रमाणपूर्वक सम्पूर्ण 
सत्य बताऊँगा। जैसे दोज का चन्द्रमा तीन प्रकारों कौ बताता है- 
दोज की आकृति, सम्पूणं चन्द्रमा की आकृति ओर कितना विकास शेष 
है; इसी प्रकार यह परमागम आत्मा की पूणता, प्रारंभिक अश ओर 
आवरण को बतलाता है। अनादि, अनन्त, शब्दज़ह्म से प्रकाशित होने 
से, सब पदार्थों क्षो साज्ञात्‌ जानने वाले सबज्ञ के द्वारा प्रमाणित होने से, 
अईन्त भगवान के मुख से निकले हुये पूर्ण हादशांग भाग को अवाण 
करके अनुभव प्रमाण सहित कहते हैं; इसलिये वह परमागम सफल है। 
उसमें जगत के सब पदार्थों का विशाल वरणन है। ऐसी वाणी साधारण, 
अल्पन्न प्राणी के मुख से नहीं निकल सकती । 

जहँँ। दो चार गाड़ी ही अनाज उत्पन्न होता है उसके रखवाल को 
अधिक अनाज नहीं मिलता, किन्तु जहाँ लाखों मन अनाज पैदा होता 
है उसके रखवाल को वहुत सा अनाज मिल जाता है, इसी प्रकार जिपके 
पूण केवलज्ञान दशा प्रगट नही हुई है ऐसा अज्पज्ञ ज्ञानी थोड़ा ही 
कह सकता है, ओर उसके रखबाल (श्रोता) को थोड़ा ही प्राप्त होता है, 
तथा दोनों को एक सा ही प्राप्त होता है। इसी प्रकार त्रिलोकीनाथ 
तीर्थंकरदेव के केवलज्ञान की खेती हुई है, इसलिये वहँ। अनन्त भाव 
ओर महिमा को लेकर वाणी का बोध खिरता हैं । उसके छुनने वाले- 
रखवाल गयणधरदेव हैं । वे बहुत कुछ ग्रहण करके ले जाते हैं । 

सर्वज्ञ भगवान, तीथकर, देवाधिदेव का प्रवचन निर्दोष है। उनकी 
क्हज वाणी खिरती है । मैं उपदेश हूँ, इस प्रकार की इच्छा उनके 
नही होती । जैसे मेघ की गजेना सहज ही होती है उसी प्रकार डे“ 
की भी सहज ध्वनि उद्भूत होती है; वह द्वादशाग सूत्ररूप में रची 
जाती है | उसे जिनागम या जिनप्रवचन कहा जाता है। उत्त शात्र के 
फलस्वरूप हम अनादिकाल से उत्पन्न मोह, राग, हेंष आदि का नाश 
- होना कह्ढेगे | संसार में पुण्य, देह, इन्द्रिय आदि मेरे हैं, यह अनादि- 
कालीन अज्ञानभाव है। यह बात नहीं है कि जीव पहले शुद्ध आनंदरूप 


जीवाजीवाधिकार $ गाथा-१ [६६ 


था और बाद में अशुद्धदशा वाला हो गया है। अवस्था में-पर में 
अहंपने को लेकर अशुद्धता भी है, ओर त्रिकाल द्रव्यस्वभाव में पूरा 
शुद्ध भी है | इसका वर्णन आगे अनेक प्रकार से आयगा | वहू 
बशीन ख-पर के मोह का नाश करने के लिये है | इस शाल्नरचना में 
पुजवाने, मान- बड़ाई तथा मतमतातर की बाड़ बांधने का अभिप्राय 


नहीं ब्जे 


नहा हू । 


परिमाषण का अथे है- यथास्थान अर्थ के दारा वस्तुखरूप को सूचित 
करने वाली शास्त्र स्चना | पुरुष की प्रामाणिकता पर वचन की प्रामाणिकता 
निभर है। फेवलज्ञानी निर्दोषस्वरूप निश्चित होने पर उनके वचन से 
परमा्थ- सत्यस्वरूप जाना जा सकता है। शब्द से अथे ज्ञात होता है। 
जैसे * मिश्री ” शब्द से मिश्री नामक पदाथे का ज्ञान होता है उसी प्रकार 
सर्वत्न भगवान की वाणी से वाच्य पदाथे का स्वरूप ज्ञात होता है| आगम 
का श्र्य है, ज्ञान की मर्यादारूप, पूर्णस्रमावरूप मर्यादा। वह जैसी है 
चैता ही वृतलाती है। यह समयमार शास्त्र अनेक प्रकार से सर्वोत्तम प्रभाणता' 
को ग्राप्त है। ः | 


किन्तु जिसकी ठ॒द्धि में ठोष है उसे शाल की वात नहीं जम्तती, 
वह निषेध करता हैं। वादविवाद या तके से वस्तु का पार नहीं आ 
सकता। पत्थर की कल्तोटी हो तो सोने की कीमत हो, किन्तु कोयले पर 
सोने की परीक्षा नहीं हो सक्रती । उप्ती प्रकार सर्वक्ष के अपूर्त न्याय 
(वचन) पात्र जीवों को छय की परीक्षा के द्वारा निश्चित होते हैं । 
कदाग्रहीं अपात्र से निश्चय नहीं हो सकता। आचायेदेव शात्र क्री बहु- 
अतिष्ठा करते- हुये, कहते है कि “ सब्रेन्न सगबान ने ऐसा कहा है ओर 
चह अनाहि- अनन्त परमागम शालत्र चला आ रहा है, उसी का यह भाग 
है।” भनुष्प की समझ में नहीं आता तब वह कहता है कि-यह नया 
है, यह. मिथ्या है; इत्यादि | किन्तु किसी के कहने से मिथ्या नहीं 
हो जाता । 
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पहले अनन्त मत्र धारण किये हैं; उनमें यह बात अनन्त काल में 
भी कमी सुनने को नहीं मिली कि भआात्मा पर से निराला है । यदि 
कभी अच्छा समागम मिलता है, सत्य सुनने को मिलता हैं. तो सबसे 
पहले इन्कार का देता है | जैसे लक्ष्मी टीका करने आती है तो 
अतावा मुँड, घोने चज्ञा जाता है, इती अफार वह ऊँची बात खुनकर 
मोज्ञ को बात छुतकर पड़चे ही इन्कार करता है कि हम तो पात्र नहों 
है; क्रिस्तु आचारयदेव सत्रक्नी पात्रता बताते हुये कइते हैं कि तुप 
अनन्तज्ञानस्वरूप भगवान हो, स्वतंत्र हो । 
जैते बहुत सप्प से पानो गरम किया हुआ रखा हो तथापि बह सारा 
का सारा उश्युहृप नहीं हो गया है; उश्ण अपत्या होने पर भी उप्रक्ता 
शीउज्ञ स्यपात्र विधमान है । यदि वड़ चाहे तो जिससे गएम हुआ है 
उत्ती को मिड सकता है। अमग्नेको घुझने की शक्ति पानो में कत्र नहों 
थी? वह तो उश्ण होकऋ( भी अमन को बुक्का समझता है; अपने स्वमात्र 
को व्यक्त कर सक्ता है| इसी प्रकार आत्मा त्रिकाल पूणेज्ञांन-अआननद 
खहयप है। देह, इन्द्रिय, राग-द्रेब ओर पुर्याप की उप्राधिरूप चढ्ढो 
है। जड़फने के निर्मेताधीन व्मान क्ञणिक अप्ध्वा में राग' की तीव्रता 
माबूम होतो है, उत्ते न काने को शर्क्ते आत्मा में प्रतित्ञण स्वाचीन- 
तवा विद्रमान है। इसलिये यह बात स्पट समक में आ जायागी कि जैप्ते 
गभ पानी का घड़ा यदि ठटेढ़ा हो जाय और अग्ने पर कु७ गर्भ पानी 
पिएं जाय तो अप्ने बुक जाती है, और फिए शेंज पानों ठएडा हो जाता. 
है; और तत्र फानो के खमाव पर विश्वाप्त जझ जाताः दै.। कोश कइता है 
कि हम तो कम के संयोग के वश में पड़े हुये है, क्‍या करें; कर्मों का 
जोर बहुत है, कर्म हैरान करते हैं; किसे खबर हैं कि कल्ल कम; की 
कैसा उदय आया। ! इसलिये' हमें तो रुपयो-पेततो की साहाल करनी 
4 चाहिये; इत्यादि ।' 
इस प्रकार जो कमे- दिखाई नहीं देते उनका ते। विश्वास है औ€ 
स्वये सबको जानने वाला होने पर भी अपना विश्वास नहीं करता! भविष्य- 
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-के फल की कारणरूप शक्ति का विश्वास करता है, पर का विश्वास 
करता है और इधर अपनो छुच नहीं है! इसलिये सत्‌ की बात छझुनते 
ही कह उठता है कि हम अमी पात्र नहीं हैं। अतः आचार्यदेव उन्हीं 
को उपदेश देते हैं जो यह स्वीकार करे कि आत्मा त्रिकाल, पर से मित्र, 
पूर्ण है ओर सिद्द मगवान के समान है। पहंले श्रद्धा में पूर्ण का आदर 
करने की वात है । अनन्त जीव इसे स्व्रीकार करके मोक्ष गए हैं । 
शास्र में कथा है कि 'काल का कठियारा अपूर्व प्रतीति करके ४८ 
मिनिठ में मोक्ष गया, इसी प्रक्रार ओर मी अनन्त जीव मोक्ष गए है; 
उन्हे तो याद नहीं करता और कम को यह कहकर योद किया करता है 
कि ढके-मैंदे कर्मों की किसे खबर है ” ऐसे अपान्न जीवों को यहँ। 
नही लिया है | जिन्होंने ज्ञानी से सुनकर आत्म-प्रतीति की है कि 
' अहो ! मैं ऐसा शुद्ध पूर्ण आत्मा हूँ, मेरी भूल से अनन्त शक्ति रुकी 

हुईं थी; ऐसी श्रद्धा, ज्ञान ओर स्थिरता के द्वारा 9८ मिनिट में ही 
अनन्त जीव मोक्ष को प्राप्त हुये हैं । उनके हजारों दृष्टात शात्रों में 
विद्यमान है ) उनका स्मरण करके मैं भी वैप्ता हो जाऊँ? इस प्रकार 

विश्वास लाना चाहिये। किन्तु अज्ञानी जीत्र उसका निर्णय नहीं करता 
ज्और पर का निरणेय करता है। जो बात जम गई है उसी के विश्वास 

- के बलपर उसमें संभावित विश्न को बह याद नहीं करता । पखवस्तु का 
तो विश्वास है, किल्तु तू उससे मिन्न, अखणड, ज्ञायक तत्व है यह सुनाने 
पर भी उतका विश्वास अथवा रुचि नहीं करता, ओर कहता है कि 
* हम पात्र नहीं हैं!” छूठने की बात सुनकर हषे क्‍यों नहीं होता £ 

योग्य जीव तो तत्व की बात खुनकर उसका बहुमान करता है कि जितनी 
प्रशंता के गीव शात्र में गाये जाते हैं वह मेरे ही गीत गाये जाते हैं। 

सूद्मबुद्धि के बिना सर्वज्ञ का कथन नहीं पकड़ा जाता, जैसे मोटी 

संती से मोती नहीं पकड़ा जाता। इसी प्रकार स्वये जैसा है. वैसा सम- 

- केने की रीति भी सूकछ्म है | वह भूलकर दूसरा प्तब कुछ करे, किन्तु 
उसका फल संसार ही है ' इस अबत्नार को रोकने के लिये अनन्त- 

तीथंकरों ने पुण्य-पाप रहित की श्रद्धा, _ उसकी समकः तथा स्थिरता का 
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उपाय कहा है। उसे तो नहीं समकता है और कहता है कि ' हमें 
यह कथन बारीक माजूम होता है, यह नहीं समझा जाता |? यह 
बात सज्जन के मुख से शोभा नही देती; इसलिये मुक्तस्वभात्र का ही 
आदर कर। मुक्तस्वभावर का आदर करने वाला कमें अथवा काल का 
विन्न नही गिनता । यह सर्वज्ञप्रणीत शाख्र है अर्थात्‌ केचली भगवान के 
ड्वारा यह शासत्र कहा गया है और उनके पास रहने वाले साक्षात्‌ 
अवण करने वाले संत-मुनियों की परम्परा से समागत है। तथा केचली 
के पास रहते हुये साक्षात्‌ श्रवण करने वाले अथवा ख्ये दी अनुभव 
करने वाले श्र॒तकेवली गणधरदेवो से कहा हुआ होने से ( जैसा सर्वकज्ञ 
भगवान ने कहा वैसा ही खुना ओर उनसे आया हुआ परमागम शाखत्र 
होने से ) यह आगम प्रमाणभूत है। इसलिये कई लोग जसे निराधार 
'पौराणिक बाते करते हैं, वैसी कल्पना वाला यह शात्र नहीं है | 


इस प्रकार पहली गाथा में आत्मस्वभाव का जो वर्णन किया है; उसकी 
अमाणता बताई है। उसमें साध्य-साधकम्ााव तथा अनत आत्माओं में 
से प्रत्येक आत्मा पूरी प्रभु है, स्वतंत्र है, यह. स्थापित क्रिया है। यदि 
कोई कहे कि आत्मा मोज्ष जाकर वापिस आजाये तो क्या हो ? उसकी 
यह शंका द्था है। क्‍यों कि यहाँ पर भी अल्प-पुरुषार्थ से जितना राग 
छेदता है उसे फिर नहीं होने देता, तो फिर जिसने पूर्ण रागद्वेष का 
'नाश करके अनंत-शक्ति प्रगट की है वह फिर से राग क्यो उत्पन होने 
देगा १ और जब राग नही होता तो फिर वापिस कैसे आयेगा * मोद्ध 
जाकर कोई वापिस नहीं आता। एकवार यथा पुरुषाथ क्रिया कि फिर 
सुरुषा्थ नहीं करना होता | मक्खन का घी बन जाने पर फिर उसका 
'सक्खन नहीं वन सकता | इसी प्रकार एकार सर्ब-उपाधि और आवरण 
का विनाश किया कि फिर संसार में- आना नहीं होता। इसलिये जिनने 
खुबगति प्राप्त की है उनमें चार गतियों से विलक्षणता कह्दी गई है और 
उनकी अचलता कहकर संसारपरिश्रमण का अभाव बताया गया है; तथा 
अनुपम कहकर उन्हें संसार की उपमा से रहित बताया है । 
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.. आचार्यदेव कहते हैं कि मैं अपनी कल्पना से कुछ नहीं कहूँगा। 

किन्तु जो सर्वज्ञ वीतराग से आया हुआ है उप्त मूलशाल्र का रहस्य 
आचाये परंपरा से चला आरहा है, ओर जो सर्वज्ञ कथित है तथा जो 
अथे को यथास्थान बताने बाला है; ऐसा परिभाषण-सूत्र कहूँगा। 


आचायदेव ने मंगल के लिये पिद्दों को नमस्कार किया है | 


मंगल (मंग+ ले ) मंग > पवित्रता, ल ८ लाये। अर्थात्‌ जो पवि- 
त्रता को लाता है सो मंगल है । आत्मा को पूर पवित्रता आत्ममाव से 
प्राप्त होती है, वह भाव मागलिक है । आत्मा ज्ञानानद, अविकारी है, 
उसे भूलकर रागादि में अहंभाव या ममकार करता है; उस ममतारूपी 
पाप को आत्मस्वमाव की प्रतीति से ठालकर जो पवित्रता लाता है सो 
मंगल है । सर्वे उपाधियों से रहित पूरे शुद्ध सिक्वको ही-पूणे साध्य 
को ही नमस्कार करता हूँ। अर्थात्‌ उस वास्तत्रिक ख़भाव का ही आदर 
करता हूँ और उससे विरुद्ध भाव का ( पुण्य पाप इत्यादि का ) आदर 
नही करता ।.. 


इन्द्रों के पास बहुत वैमब है तथापि वे बीतरागी और व्यागी-पुनियों 
का भ्ादर करते हैं। इसके अथे में ' हमें जो संयोगी वस्तु मिली है 
उसका हमारे मन में आदर नहीं है,” यह सममकर शुद्धात्मा का 
झादर करता है वही यथाथे चेदना है, शेष सब रूढ़िगत वंदना है| “ पर 
के संत्रंध से रहित, अखंड, ज्ञानानंद, पवित्र, जो परमानंद वीतरागपना है 
सो सत्य है, ” ऐसा निश्चय करके जो उसका आदर करता है तभी वह 
बैदना करने वाला, उस भाव में सच्ची वंदना करता है और शुम-अशुभ 
विकार-विरोधभाव का आदर नहीं करता | इस प्रकार अविरोध की * अस्ति 
में विरोधभाव की * नास्ति ! आगई। 


संसार में-चोरासी में परिश्रमण करते हुये आमा को शुद्ध-आत्मा 
ही साध्य है. । ज्री पुत्रादि में संसार नहीं है, किन्तु आत्मा की अज्ञान, 
रागद्रेघहप वतेमान एक अवत्था में संसार है । वह विपरीत अवस्था जीव 
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में होती है, वह विकारी अवस्था है। आत्मा में संपारदरशा और सिद्ध- 
निर्मलदशा दोनो होती है । न 
जड़. के ससार नहीं होता, क्यों कि. उसे सुख-दुःख का संवेदन 
नहीं होता और उसमें ज्ञातृत्व भी नहीं है, इसलिये में देहादि, रागादि से 
मिल हूँ, इस प्रकार खरूप॑ को समके विना देह, इद्विय, पुण्य-पाप इत्यादि 
में जो अपनेपन की दृष्टि होती है वही अज्ञानमाव है; ओर उसी को 
परमाथे से संसार कहा है। संसारभाव कहाँ है यह निश्चय करो! जैसे 
मिश्री शब्द के द्वारा मिश्री पदाथे का ज्ञान होता है इसी प्रकार संसार 
शब्द भी वाचक है। उसका वाच्यमाव यह है कि पर्॒रतु सेरी है, , 
पुण्य पाप ओर देहादि की क्रिया मेरी है और इस प्रकार अपनेपन की 
मान्यता ही संस्तार है | इस विकार अवस्था में शुद्ध आत्मा साध्य है। 
पानी अप्मि के निंमित्त से उष्ण अवस्थारूप हुआ है] उस उप्ण अब- 
स्थां के समय भी पानी की शीतलर्ता पानी में रहँती है । संसारी जीब 
को अज्ञान-आकुलता से रहित निराकुल, शान्तस्वभाव साध्य है। जसे 
सृषातुर का उष्ण जल में से शीतल स्वभाव प्रगठ क्रना- साध्य है। इसी- 
अकार यदि गरम पानी में शीतलता के गुण को माने तो फिर पानी को 
ठंड़ा करने का उपाय करके प्यास भी बुझा सकता है। इसी प्रकार बरतें 
मान पर्याय में अशुद्धतारूप उष्णता के होने पर भी चैतन्य द्रव्य स्वभाव 
से शुदर्द-शीतल, है, यह माने तो उष्णता को दूर करके शीतलता को भी 
अगट करने का उपाय कर सकता है-। 
 निमित्त पर दृष्टि न दे तो अशरीरी, -अविकारी, अनादि-अनन्त, पूरा- 
ज्ञानानन्द्धन है। उत्त शुद्धता का अपार सामथ्येरूप आत्मतत्व भरा-हुआ 
है, बह शुद्ध आत्मा साध्य है। आत्मा में त्िकाल - शक्ति से शुद्धता है।- 
ओर व॒तेमान में रहने वाली प्रत्येक अवस्था में निमित्त के आधीन विकार 
मी है । विकार के कहते ही अविकारी का ज्ञान हो जांता हैं, क्यों कि 
आत्मा अकेला विकारी ही हो तो, अबिकारी नहीं- हो सकता । जैसे” 
मैस खूँठे के बल पर घूमती है, लोग उसे न देखकर मभैसं'की क्रिया का 
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बल देखते हैं, किन्तु अक्रिय खूँठा जो वहँ। विद्यमान है उसके बल को 
नहीं देखते । इसी प्रकार लोग बाहर से चाल्नू क्रिया को ही देखते हैं, 
वे पुण्य-पाप की इति से उत्पन्न विकार को ही देखते हैं, किन्तु अक्रिय 
शुद्ध, त्रिकाल भात्मा को नहीं देखते | आंत्मा त्रिकाल बिकाररहित' 
अक्रिय खूँटे की तरह स्वभावरूप से विद्यमोन हैं, उसे न देखकर क्णिक 
पराश्रितदृत्ति की क्रिया को देखते हैं, और जो त्रिकाली एकरूप आत्मा, 
शुद्बशक्ति में विद्यमान है उसे नहीं देखते। राग-द्वेष और मोह के 
आधीन होने वाला क्षणिकविकारं नाशवान है और सब्र उपाधिरहित 
अबाधित ज्ञायंकतत्व अविनाशी है; इसलिये वही आदरणीय है! । जो” 
उसे साध्य करता है वह सिद्ध होता है और जो रागद्वंष की क्णिंक 
चृत्ति के बरावर आत्मा को मानता है वह बतेमान सक्रियता पर अठक 
जाता है ओर संसार में परिश्रमणु करता है। इसलिये ग्रथम ही शुद्धता 
की स्थापना करके उसी को साध्य बनाने का उपदेश है। यह बात 
अनन्त काल में जीवों ने नहीं छुनी; वे' वाह्मक्रिया या पुण्य की क्रिया में 
संतुष्ट हो रहे हैं। घमे के नाम पर वाह्मक्रिया तो अनन्तबार की हैं 
ओर उससे शरीर को छुखाया है, किन्तु शरीर के सूख जाने से आत्मा , 
को क्‍या लाभ है? पर के अवलंवन से तो घमं माना, किन्तु यह नहीं 
माना कि में पर से मित्र खतेत्र हूँ।आत्मा असंयोगी तत्व है, अनादि- 
अनन्त है। जो है उसको भविष्य में अन्त नहीं है | सलार की बिकारी 
अवस्था ज्णिक है। वर्तमान एक समयमात्र की अवस्था में परनिमित्ता- 
- धीन भाव से युक्त होता है, वह क्षणिक अवरथा उत्पन्नप्वंसी है, उसके 
लक्ष को छोड़कर त्रिकाल' शुद्धस्व॒भावी परमात्मसंवरूप को सांध्य बनाने 
की आवश्यक्ता है; ओर यह संपूर्ण सुखस्वरूप होने से संसारी जीबी के 
लिए ध्येयरूप 

जैसे पानी में उष्ण होने की योग्यता के कारेण अग्नि के निमित्त 
से बतमान उष्णता है; उसी प्रकार संसारी जीत्रों में अपनी योग्यता के 
कारण क्षणिक अशुद्धता है, उसका अभाव करने वाला साध्यरूप जो 
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शुद्वात्मा है वही ध्येय-करने योग्य है। और सिद्ध साक्षात्‌ शुद्धात्मा हैं, 
इसलिये उनको नमस्कार करना उचित है। आत्मा की पूर्ण निर्मलदशा 
को जिनने प्राप्त किया है, उन्हे पहचानकर उनको नमस्कार करना और 
उनका आदर करना उचित है। आत्मा अपने स्वरूप में रहता है । यह 
कहना कि आकाश में रहता है, केवल उपचार और कथनमात्र है। 
गुड़ मठके में नहीं, किल्तु गुड़, गुड़ में है, और मठका मठके में है, 
दोनो भिन्न मिन्न है। कोई वस्तु किप्ती पव॒रतु के आवार से रहती 
है, यह कहना वैसा व्यवहार है जैसे पीतल के घढ़े को पानी का घड़ा 
कहना । उसी प्रकार भगवान आत्मा रागह्रेघष ओर कर्मो के आवरण से 
शहित है, उसे देह वाला, रागी, ढेषी कहना सो व्यवहार है। 


ग्रश्न--यदि पतेली का आधार न हो तो घी कैसे रहेगा ! 


उत्त---धी और पतेली मित्र ही है। धी, घी के आधार से है, 
ओर पतेली, पतेली के आधार से है | घी के बिगड़ने पर पतेली नहीं 
ब्रिगड़ जाती। प्रत्येक पदाय अपने अपने क्षेत्र, काल और भाव की 
अपेक्षा से अपनेरूप में है, पररूप में नहीं है। इसलिये सिद्धमगवान 
देह के आधार के बिना अपने आत्मा के आधार से ही हैं। सिद्धों 
को “ सर्वे? विशेषण दिया गया है, इसलिये सिद्ध अनंत हैं यह अमिप्राय 
व्यक्त किया है। अतः * ज्योति में ज्योति मिल जाती है, सभी आत्मा एक 
हैं अथवा शुद्धात्मा एक ही है,” यह कहने वाले अन्य मतावलंबियों का 
निषेघ हो गया । क्यों कि जो संसार में पराधीनतारूप छुख-छुःख को 
स्वतंत्रतया प्रथऋू रखकर सत्ता का अनुभव करता है वह किसी की सत्ता में 
मिल नहीं जाता, वह उस बिकार का नाश करके पूर्ण शुद्धोपयोगी होने 
के बाद परसत्ता में एकमेक होकर स्वाधीन सत्ता का नाश कैसे होने- देगा! 


यहाँ। भी प्रथकऋू तर है । दुःख मोगने में तो अलग रदे और 
अनेतसुख, स्वाधीन, आनंददशा प्रगठ करके परसतता में मिलकर पराधीन 
छो जाय यह कैसे हो सकता है ? किसी को विच्छू काटे तो उसकी 
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पैदना को दूसरा आदमी नहीं मोग सकता इसी प्रकार प्रत्येक भात्मा 
को दुःख का संवेदन देह की श्रीति के कारण ख्तंत्रतया होता है, परंतु 
उस रागह्वेष, अज्ञानरूप ससारी-विकारी अवस्था की आक्रप्रतीति और 
स्थिरता के द्वारा नाश करने पर अनतकाल तक अव्याबाघ, शाश्वत्‌ 
छुख को भोगता रहता है। उसे सर्व प़िद्द स्वतत्रतया भोगते है। इसलिये 
“सब्र एक ही शुद्धात्मा हैं।” यह कहने वाले अन्य मतावलंबियो का व्यब- 
च्छेद हो गया । 

* श्र॒तकेवली ” शब्द के अथ में, श्रत का अर्थ 'अनादि अनंत, प्रवाह- 
रूप आगम! है। अ्तकेवली अर्थात्‌ “सर्वज्ष भगवान के श्रीमुख से 
निकली हुईं वाणी ( समस्त द्वादशाग ) को जानने चाले। गशणधरदेव 
आदि जो अ्रतकेवली है उनसे इस , समयसार शासत्र की उतत्ति हुईं है। 
आचार्य कहते है कि मेने यह कोई कल्पना नहीं की है, किन्तु अनादि- 
अनतशाल, शब्दरूप रचना, त्रिकाली प्रवाहरूप आगम, जैसा है उसी प्रकार 
कहा है। इस परमागम को समकने के लिये अतरंग का अनुभव चाहिये। 
वादविवाद से पार नहीं आ सकता । सूक्ष्मज्ञान का अभ्यास चाहिये, 
बाहर से कहीं नहीं जाना जा सकता । 

अत का अथ है आगम शाखत्र; अर्थात्‌ * स्वज्ञ से आई हुईं वाणी, 
उस श्वुतसे यूंये गये सूत्र |” एक व्यक्ति के द्वारा निमित्तरूप से जो 
वाणी कही गई है उस अपेक्ता से वह आदि कहलाता हैं, ओर एक 
व्यक्ति के द्वारा कहने से पहले भी आगमरूप शाखर की वाणी थी | 
इस अपेक्षा से अनादि के प्रवाहरूप आगम-नतआणी हुईं । केवली के 
उपदेश से विनिगत शात्र, अर्थात्‌ उत्त केवलन्नानी के द्वारा कथित 
आग अनादिकाल से है । सर्वज्ञ अर्थात्‌ निरावरण ज्ञानी | जिसका 
स्राव ज्ञान है उप्तमें नहीं जानना हो ही नही सकता। जो आच- 
रण ( उपाधि ) रहित, निमल, अखणड ज्ञान प्रगट हुआ उसमें कुछ 
अज्ञात नहीं रहता । जिम्नक्ना स्त्रमाच जानना हैं उसमें क्रम रहित, 
सीबातीय जानना होता है, इसलिये जितके पूणे, निरावरण, ज्ञायक- 
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स्वभाव ग्रगठ है वह सर्वज्ञ है। फिर श्रुतकेवली से जो छुना, 
आत्मा से अनुभव करके जाना, वह परम्परा से आचाये द्वारा आया हुआ 
'अतज्ञान है, और जो उप्र सर्वश्रुतज्ञान में पूर्ण है वह अ्तकेवली है। 
सर्वज्ष--बीतरागदशा प्रगठ होने के बाद जिसको वाणी का योग हो उसकी 
सर्व अश्वसहित वाणी होती है । उसको साक्षात्‌ गणधरदेव द्वादशांग 
सूत्र में गूथते हैं। उसमें भी अन्तरंग में मावज्ञान -- भावशास्तज्ञान के तके 
की बहुलता से पूर्ण छत्मस्थ ज्ञानी -द्वादशांग के जानने वाले श्रुतकेवली' 
कहलाते हैं | इस प्रकार शाखर की प्रभाणता बताई है और अपनी 
बुद्धि से कल्पित कहने का निषेव किया है। और अन्यमती अपनी बुद्धि 
से पदाथे का स्वरूप चाहे जिस प्रकार से कहता है; उप्तका अप्त्याथेपना 
' बताया है । 

प्रारंध में कहा गया है कि इस शाञझ्ष में अमिधेया तथा 'संत्रन्धा 
पूवेंक कहेंगे | अमिधेय अर्थात्‌ कइने योग्य वाच्यमाव | पवित्र, निर्मल, 
अपंयोगी, शुद्ध आत्मस्वमाव कहने योग्य है, वह वाच्य है और उमप्तका 
बताने वाला शब्द वाचक है । जैसे “मिश्री” शब्द वाचक है, ओर 
मिश्री पदाथे वाच्य है | उत्त वाच्य -वाचक सम्बन्ध से आत्मा का स्वरूप 
कहेगे । उसमें आत्मा कैसा है? यह वताने के लिए शब्द निमित्त है, 
इसलिये वस्तु को सर्वेया अवाच्य न कहकर जैसा ज्रैकालिक वस्तु का 
स्वभाव है उसी क्रम से कहा जायगा। ॥१॥ 

पहली गाथा में समय का सार कहने की प्रतिज्ञा की है । अहँ। 
शिष्य को ऐसी जिज्ञासा होती है कि “ समय क्‍या है?” इसलिये अब 
पहले समय अर्थात्‌ आत्मा को ही कहना चाहिये। जितको रुचि (आदर) 
है उसी के लिये कइते हैं। यदि आकांक्षा बलातू कराई . जाय तो 
प्र॒त्तुत जीव पराधीन हुआ कहलायगा। किन्तु ऐसा नियम नहीं है। जिसे 
अन्तरंग से खवरूप को समकने की चाह है. वह पूछे ओर उसके लिये 
हम शुद्धात्मरूप समय को कड़ेंगे | इसलिये वह समय क्‍या. है ? यह 
समकने क्ी..जिज्ञासा जिस_ शिष्य को हुईं है वही समफाने के योग्य है । 
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जिप्त स्वाभाविक आनन्द में परावलम्बन की आवश्यकता नहीं है और 
जो पूर्ण प्रभु स्वाधीनत्वरूप है वह कैपा होगा ? बैमब की ओर कमाई 
की बात छुनकर जैसे पुत्र पिता से पूछता है कि वह केसे होगी ? उसी 
प्रकार शिष्य प्रथम तत्व की महिमा को घुनकर आदरपूर्तपक्त पूछता है। 
जिसे सत्य की चाह है उसे पराधीनता के दुःख की प्रतीति होनी चाहिये । 
दुःखरहित क्या है? इसके विचार सहित जिसे पराधीनता का दुःख 
हुआ है कि भरे ! में कोन हूँ, मेरा क्‍या होगा * कोई भी संयोगी वस्तु 
मेरी नही है, इस प्रकार प्रतोति होनी चाहिये; किन्तु यह कडें। से सूक 
प्क्ता है * बाह्य विषयों में सुख मान रखा है, ग्रतिष्ठा, पैसा, ओर हलवा, 
पूरी में सुख मान रखा है, किन्तु उसमें सुख नहीं है। जितनी पराधी- 
नता है वह सत्र दुःखरूप है। पराधीनता की व्याख्या यह है कि एक 
अंश भी राग की जृत्ति उत्पन्न हो, पर का आश्रय लेना पंड़े तो संपूर्ण 
खावीनता नहीं है। सम्पदृष्टि भी वर्तमान पर्याय की अशक्ति की अपेक्षा से 
अस्थित्ता के कारण संपूर्ण स्व्राधीन नहीं है। पर की जितनी आवश्यकता 
होती है उतना ही दुःख है। इसलिये पर के अबलब्नन में स्वाधीनता 
नहीं हो सकती । रात-दिन जीव पराधीनता भोगता है, किल्तु उप्तपर 
ध्यान नहीं देता। 


सिद्ध भगवान का पराश्रयरहित, स्वाधीन छुख कैसा होता है, इसे 
* कमी नहीं जाना। यदि उसे एकबार रुचिपू्वेक सुनले तो संसार में सर्वत्र 
आकुलतामय भयुकर दुःख ही दुःख दिखाई देगा। इस प्रकार पराघी- 
नता का दुःख देखकर पूछने वाले को ऐसी अपूर्व जिज्ञासा होगी कि 
है प्रमु ! सर्बद्ुःखरहित स्वाधीन समय का स्वरूप कैसा होगा? ओर 
वह इस समयप्तारशुद्वात्मा बराबर सम्रक्क लेगा। जिसे आकादक्वा नहीं 
है वह तो पहले से छी इन्कार करेगा कि जो यह शुद्ध, देह-इन्द्रिय- 
रहित आत्मा कहते हो सो वह क्या है? जहाँ। ज्ञानी ' शुद्ध आत्मा नित्य है ! 
इसके -अस्तित्व को स्थापित करना चाहता है, वहाँ; वह पहले ही शेका करके 
विरोधभाव को प्रगट करता है। किन्तु जो सुयोग्य जीव है वह आदर 


#६ )] ससमयसार प्रवचन $ पहला भाग 


से बहुमानपूर्चच्त उछल उठता है कि अहो ! यह अपूर्व वात है, ओर 
इस प्रकार स्वीकार करके प्रश्न करता है, “न्याय” से बात करता है। 
न्याय शब्द में नी! धातु-है,..नी' का अर्थ है ले जाना | जैसा वास्त- 
विक स्वभाव है उस ओर ले जाना । जहाँ जिज्ञासा है वहाँ ऐसी अपूव- 
रुचि वाली आकाक्षा होती है। 'है? इस प्रकार आदरवाली जिज्ञासा 
से सममकला चाहे तो वह संपूर्ण सत्य को समक् लेगा। किन्तु यदि पहले 
से ही इन्कार करे तो नास्ति में से अस्ति कहाँ से आयगी * अस्ति में से 
ही अस्ति आती है । 

कोई कहे कि ज्ञानियों ने आत्मा की बहुत महिमा गाई है, लाओ, 
मैं नी देखेँ ओर अंखे वंढ करके, विचार करके देखने जाये तो मात्र 
अन्धकार या घुंघला ही दिखाई देगा, और बाहर जड़ पदार्थ का स्थूल- 
समूह दिखाई देगा। किन्तु उस अन्धेरे को, घुंघले को, तथा देह, इन्द्रिय 
इत्यादि को जानने व,ला, नित्यस्थिर रहने वाला कैसा है ? इसके विचार 
में आगे नहीं बढ़ता; क्‍यों कि अतीद्रिय आत्मा इस देह से मिन्न परमात्मा 
है, उसका विश्वास नहीं करता। परन्तु जिसने अन्तरग से आदर किया 
है उस श्रोता की पात्रता से यहेँ। वात कही गई है। ही कहने के बाद 
यदि वास्तबिक शका से पूछे तो बात दूसरी है। अन्तरंग से आदरपूर्वक 
आकांक्षा से प्रश्न होने पर उत्तर प्राप्त होता है। 


जीवो चरिचदंसणणाणट्विउ त॑ हि ससमयं जाण । 
पुग्गलकम्मपदेसट्लिय च ते जाण परसमर्य ॥ २॥ 
जीवः चरित्रदशनज्ञानस्थितः ते हि स्वसमर्य जानीहि | 
पुद्चल्कमेत्रदेशस्थितं च त॑ जानीहि परसमयम्र ॥ २ ॥ 


अथै--हे भव्य ! जो जीव दशन, ज्ञान, चारित्र में स्थित हो रहा 
है उसे निश्चय से स्वतमय जान, ओर जो जीव पुद्वलकम के प्रदेशों में 
स्थित हैं उसे परसमय जान। 
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यहँ। यह नहीं कहा है कि “अभी तू पात्र नहीं है, कर्म बाघक 
है.” किन्तु पात्रता का स्वीकार करके सममकाते हैं कि पुण्य-पाप का भाव 
विकार है, अपवित्र है, ओर आत्ममावर पवित्र है, इसलिये अपविन्र भाव के 
द्वारा सम्यग्दशन प्रगठ नही होता | चारित्र कां अय है अन्तरग स्वरूप में स्थिर 
होना, गुण की एकाग्रता के स्वभाव में जम जाना। ऐसे शुद्धभाव को भगवान ने 
चारित्र कद्ा है। बाह्य में अर्थात्‌ क्रियाकाड, पुण्य-पाप, वल्ल अथवा किसी वेष 
: इत्यादि में आत्मा का चाजिजि नहीं होता, बाह्मक्रिया में तप नहीं होता, 
किस्तु इच्छारहित अवीन्द्रिय ज्ञान में लीन होने पर इच्छा के सहज निरोध 
होने को भात्रान ने तय कड्ढठा है। ऐस़ो श्रद्धा होने के वाद जितनी 
लोनता करता है उतनी ही इच्छा रुकत्ी है | क्रमशः सवे इच्छा दूर होकर पूर्ण- 
“आनंद प्रगट होता है। 
पानी में वर्तमान अग्नि के संबंध से उष्णुता होने पर मी उसमें प्रति- 
कण अप्नि को बुफाने की शक्ति रहती है, इसी प्रकार आत्मा में प्रतिक्षण 
विकार का नाश करने की शक्ति विद्यमान है । जैसे अम्नि के सयोग की 
क्षणिक अवस्था के लक्ष्य को छोड़े तो पानी शीतल स्वभावी ही दिखाई 
देगा, इसी प्रकार पुण्यपाप ओर पर के संवव का लक्ष्य छोड़े तो आत्मा 
का शुद्बत्रभाव दिखाई देगा । चैतन्य-स्वमात्र शुद्द दशन, ज्ञान, चारित्ररूप 
है। हे शिष्य ! तू उसे स्वतमयरूप जान। यही बात यहँ। कही गई है। 


आचार्यदेव कहते है कि तुकमें शक्ति है यह देखकर आत्मा ऐसा 
है यह समक। इसीलिये कहा है कि जो नित्य, शुद्ध, दशन, ज्ञान, चारित्र- 
रूप है वह भात्मा है। जिसमें यह शक्ति देखते हैं उसी से ज्ञानी कहते 
हैं, किसी पत्थर, जड़ अथवा मैंसे से नहीं कहते कि तू इस बात को समझ । 
इसलिये यह कहकर इन्कार मत कर कि में समझता नहीं हूँ, ओर इस- 
प्रकार का बहाना भी मत बना कि में अभी तैयार नहीं हूँ, या मेरे लिये 
अच्छा अवसर अथवा अच्छा संयोग नहीं है। भलीमति न्याय, युक्ति ओर 
प्रमाण से कहा जायगा, सो उसे उमंगपूर्वक स्वीकार कर | जब रखणमेरी 
सुनकर शरीर के साढ़ेतीन करोड़ रोमों में राजपूत का शोये उछलने लगता 
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है। इसी प्रकार तत्व की महिमा को सुनते ही आत्मचैतन्य. की शक्ति 

- उछलने लगती है । हे 

जो सिद्ध भगवान पूण निर्मलदशा को प्राप्त हुये है उन्हीं की जाति 

का उत्तराधिकारी मे हूँ । मेने अपनी स्वतेत्रता कौ रणमेरी खुनी है। 

इसप्रकार खतंत्रता की बात सुनकर उप्तकी महिमा को समक। श्री कुन्द- 

कुन्दाचार्यदेव समयसार की रणभेरी बजाकर गीत गाते है; उसे खुनकर 
लू न उछलने लगेगा, यह कैसे हो सकता है! 


जो जीव अपने दशेन, ज्ञान, चारित्र में स्थिर हुआ उसके स्वसमय 
जान, और जो पुल कमेग्रदेश में स्थित हुआ उसके परसमय जान । 
जो जीव अपने गुण में स्थिर न रहकर पर्व्य के सेयेग में अर्थात्‌ ५8ल- 
कम के प्रदेश में स्थित हो रहा है उसे अज्ञानी कहा है। 
प्रश्न---क्या अल्पज्ञ जीव सूकछ्म कम के प्रदेशों को देखता है ?* 
उत्तर-नहीं, नहीं देखता; कितु मोहकम की फलठायी शक्ति के 
उदय में युक्त हो तो ही वह परसमय स्थित कहलाता है । अपने में 
युक्त होने से अर्थात्‌ स्थिर रहने से बरिकार उत्पन्न नहीं होता, विकार तो 
परनिमित्त का संयोग पाकर होता है । स्वयं निर्मित्ताधीन होने पर अपनी 
अवस्था में विकारभाव दिखाई देता है। यदि मात्र खभाव से विकार हो 
तो विकार दूर नहीं होता । कर्म संयोगी-विकारी पुद्ल की अवस्था है, 
उस ओर क्ुकनेवाला भाव विकारी जीवभाव है; वह पुद्ठलकमग्रदेश 
में युक्त होने से उत्पन्न होता है | जड़कम बलात्‌ विकार नहीं करा सकते; 
किन्तु स्वये अपने को भूलकर पुद्नलप्रदेशों में स्थित हो रहा है | रागंद्वारा 
"स्त्रये परावलेबीभाव करता है। कर्मों ने जीव को नहीं बिगाड़ा किन्तु जब 
जीव स्वये अशुद्धता धारण करता है तब कर्मो की उपस्थिति का निर्मित्त 
कहा जाता है। इसलिये वेधना या मुक्त होना अपने भावों के आधीन 
है, और यंह अपनी शक्ति के ब्रिना नहीं हो सकता | पुद्लल कमैप्रदेश की 
ओर स्वयं रुका, इसलिये उस विकार के द्वारा व्यवहार से परसमय में 
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स्थित कहलाया। स्वभाव से अपने में ही स्थिर है, किन्तु यदि अवस्था 
सें स्वरूपस्थित हो तो यह प्रश्न ही नहीं हो सकता कि आत्मा क्‍या 
है। इसीलिये अवस्था में विकार हुआ है। कर 


प्रश्न---जब कि कम दिखाई नहीं देते तो उन्हे कैसे माना जाय * 
क्यों कि लोकत्यवहार में भी कित्ती का देखा हुआ या अपनी आँखों से 
देखा हुआ ही माना जाता है? | 

उत्तर--भनज्ञानी जीवों ने वाह्मय विषयों में सुख है यह पर में अपनी 
इृष्टि से देखकर निश्चय नहीं किया है, किन्तु अपनी कह्पना से मान 
रखा है। इसी प्रकार कमे सूक्ष्म हैं, इसलिये वे आँखों से भले दिखाई 
नहीं देते, किन्तु उनका फल अनेकरूप से बाहर दिखाई देता है। 
उस कार्य का कारण पूर्वकर्म है। जैसे यदि सोना मात्र अपने आप 
ही अशुद्ध होता तो वह शुद्ध नहीं किया जा सकता | वह स्वभाव से 
तो शुद्ध ही है, किन्तु बतेमान अशुद्धता में दूसरी वस्तु का सेयोग है तथा 
आत्मा की वर्तमान अवस्था में निमित्त होने वाली दूसरी वस्तु बिकार में 
विद्यमान है, उसे शात्र में कमें कहा है। दूसरी वस्तु है इतलिये दोनों 
वस्तुओं का यथार्थ ज्ञान कर; क्‍यों कि आत्मा की ज्ञान सामथ्य स्वपरप्धका- 
शक्र है। जिसने इसे समकने की शक्ति का विकराश्न किया है और जो 
आदरपूर्वक सुनता है उसे सुनाते है। वह यथाथे स्वरूप को ग्रहण करता 
है, किन्तु जिसकी पर के ऊपर दृष्टि है; और जिसे मैं जुदा हैँ यह 
प्रतीति नहीं है ऐसा जीव कमे की उपस्थिति की जहाँ। वात आई बहँ 
निमित्त के पीछे ही पड़ता है और बाहर से सुनकर कल्पना कर लेता है 
कि कर्म मुझे हैरान करते हैं। शाख्रो"में कमे को निमित्त मात्र कहा है, 
चह आत्मा से पख्स्तु है। पर्रसतु कित्ती का कुछ विएए'इने में समर्थ 
नहीं 

शात्र श्रवण करके खोटी कहपना करली है कि कम मुके अनादि- 
काल से बाधा पहुँचा रहे हैं, राग-ट्रेज कमे कराते है तथा देह, 
और वाणी की प्रति मुकसे होती है; इस प्रकार की विपरीत मान्यता 
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से पर में उलक गया सो परसमय है। ओर जो पराश्रय रहित, पुण्य- 
पाप रहित, शुद्ध दशन, ज्ञान और स्वरूपस्थिरता से आत्मा में स्थिर है 
वह स्वसमय है। अर्थात्‌ वह ख्-सन्मुख है। पर की ओर क्ुकाव होने से 
जिसने पर के साथ सम्बन्ध मान रखा है, और जो पर में अठक रहा है, 
वह पर-सन्मुख अर्थात्‌ परसमय है। 


जिसे स्वतः जिज्ञासा ग्रगठ हुईं है वह विचार करता है कि यह 
कया है ? अनादिकाल से स्वरूप का विस्मरण क्‍यों हो रहा है? अनादि- - 
काल से विक्रार और जड़ का ही स्मरण क्यों हो रहा है ! यदि वास्त- 
विकतया अपना स्मरण हो तो परिश्रमण न हो। जानने वाले को जाने 
बिना जो जानने वाले में ज्ञात होता है उसे जीव अपना स्वरूप मान 
लेता है, इसलिये यहँ। यह बताते हैं कि जानने वाला पर से मित्र कैसा 
हे, जिससे पराधीनता न रहे। जो “है” उसे यदि पराश्रय की आव- 
श्यकता हो तो वह जीवन छुखी कैसे कहला सकता है ? जहाँ राग का 
आश्रय लेना पड़ता है वह भी वास्तविक जीवन नहीं है । इसी प्रकार 
अन्तरंग में जिसे जिज्ञासा उत्पन्न हुईं है उसे गुरु मिले बिना नहीं रहते। 
जिसे अन्तरंग से जिज्ञासा हो चह बराबर झुनता है | जिसके पात्रता होती 
है उसे गुरु ही मिलते हैं। जिसे ज्ञान में शुद्ध-मुक्तस्वभाव का आदर होता 
है उसे जिज्ञासा होती है, उप्तके व्यवहार में श्रद्गमा, ज्ञान और आचरण 
हो जाता है। पहले तो साधारणनया आये जीव के अनीति तथा क्रूरता 
का त्याग होता ही है, साधारण आयेत्व, लोकिक सरलता, परल्ली त्याग, 
अन्तांग सें ब्ह्मचर्ये का रंग, आजीबिका के लिये छल-कपठ तथा ठगाई 
का त्याग, नीति ओर सत्यवचन इत्यादि जीवन में बुने हुये या एकमेक 
होना ह्वी चाहिये | देहादिक परविषयों में तीव्र आसक्ति का त्याग इत्यादि 


तो साधारण नीति में होता ही है,- उसके बाद लोकोत्तरधम में प्रवेश हो 
सकता -है | 


दूसरी गाथा प्रारंभ करते हुये कहा है कि जो पुण्य-पापरहित 
आत्मा के दशेन, ज्ञान, चारित्र ग्रुण में स्थिर हुआ वह स्वसमय है, 
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ओर पर मेरे हैं, पुण्य-पाप आदि विकार में हूँ, इस प्रकार स्थिर होना 
सो परसमय है। इस प्रकार कहते हुये गुरुदेव ने जाना है कि जिज्ञासु , 
जीव के बाह्य साधारण नीति का जीवन, मन के द्वारा बुना हुआ होना 
ही चाहिये। उप्तके सत्य को समकने क़ी सच्ची आकाज्ञा है, इसलिये 
उसे सत्य ही समक में आता है। जब कि क्रूरता, अनीति, असत्य आदि 
इष्ट नहीं है, तब जो सत्य है वही उसे इष्ट है ! “छोड़ना है” यह 
कहने से यह सिद्ध हुआ कि वह संयोग सम्बन्ध है ओर उससे अपना 
प्रथक्‍त्व सी है। एक वस्तु बंधन में हो तो वह दूसरी वस्तु के सम्बन्ध 
से है, इसलिये परवस्तु मी है, यह सिद्ध हुआ जिस प्रकार अपना पार- 
सार्थिक स्वभाव है, उसी प्रकार यदि अपने जानने में न आये तो रखये 
कही अपना अस्तित्व मानकर टिकेगा तो अवश्य । इस प्रकार मैं रागी-द्वेषी 
आदि हूँ, यह मानकर पर में अस्तित्व मानता हुआ जीव रुका हुआ 
है और इसीलिये अनेक गतियों में मव-भ्रमण हो रहा है । यह सब दुःख 
ही है। समस्त प्रकार के दु:खों से मुझे छूटना हैं तो दुःखरहित क्या 
है? वही मुझे चाहिये है। ऐसा सामान्य भूमिका का ज्ञान प्राथमिक 
शिष्य के होना ही चाहिये। पश्चात्‌ विशेष स्पष्टीकरण के लिये पूछने पर 
कहा जाता है। ॥॒ 

जिसे सत्य को समकने का मल्य है उसे तत्व का माहात्म्प छुनाते 
हैं। जिसे कुछ कमाने की चाह है उसकी शक्ति को देखकर यदि 
कोई कमाने की वात कहे तो उसे कमाने की या धनवान होने की 
बात सुनकर कितना आनंद होता है! जन्र उत्तले यह कहां जाय कि 
तुँफे ५ हजार रुपया प्रतिमास मिलो तो वह दोनों कान खोलकर आए- 
चर्य पूर्वक छुनता है; क्यों कि उसके मन में वैमव की महिमा है और 
उसके प्रति ग्रीति भरी हुईं है। इसी प्रकार अनंत जन्म-मरण के अनंत 
दुःखों के नाश का उपाय शुद्धात्मा को पहिचानकर और उसमें स्थिर 
होने से होता है, उससे अल्पकाल में अनतसुख प्रगट होता है । इस- 
अकार श्री गुरु सुनाते हैं और पात्र शिष्प बड़ी द्वी उमंग से छुनता है। 
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स्वरूप से तू सिद्वभगवान के समान ही है अर्थात्‌ आत्मा पर से निराला, 
अतीन्द्रिय आनंदस्वरूप है, पुण्य-पाप उपाधिरूप नहीं है । विपरीतदशा 
से, कल्पना से पर में आनंद मानकर खुखगुण को आकुलतारूप किया 
था, उप्तसे मुक्त होकर अनतमुखहूप दशा प्रगठ करने के लिये श्री गुरु 
करुण करके शुद्धात्मा की बात खुनाते है। सुनने वाले. और झुनाने 
बाले दोनों योग्य होना चाहिये। 

अब “समय” शब्द का अथे कहते हैं;- 'सम्‌”? उपसगे है। 
ध्रमय-प्म्‌ + अय | सम्‌- एक साथ, एक काल में 'अय गतोौ ” घातु है, उसका 
अथ गमन होता है, ओर ज्ञान भी होता है । गमन अर्थात्‌ “ गमन करना 
था गमन होना | इसलिये समर + अये का अय यह हुआ कि एक साथ 
एकछूप रहकर जाने। एक अपध्या से एक समय में दूसरी अवस्थारूप 
होना सो समय है। कित्ती आत्मा में वतेमान अब्स्थारूप में बदलने का 
स्वभाव न हो तो कोई विशेषता नहीं हो सकती | यह कहना दृथा 
सिद्द होगा कि दोष को दूर करके गुण को प्रगट कर । तीत्रराग 
में से मदराग होता है तथा विकारीसाव का परिवतैन अर्थात्‌ बदलना 
होता है, उत्त विकार को निकालदे तो ज्ञानगुण इत्यादि का निर्मेलतया 
बदलना होता है । दूसरे पदार्थों से आत्मा का लक्षण मिन्न है। इसलिये 
यह बताया है कि जो जीव के स्वरूप को एक समय में जाने और 
परिणमे वह जीव चेतनास्वरूप है। 

जीव के अतिरिक्त पुदूगल, घमे, अघम; काकाश, और काल; यह 
पाचों पदाथे अजीव-अचेतन पदार्थ हैं। उनकी भी अपने अपने कारण 
से समय समय पर अवस्था बदलती रहती है, किन्त उनमें ज्ञातृत्व नहीं 
है ओर जीवमें ज्ञातृत्व है, इसलिये यह जीव नामका पदाथे एक ही समय 
जानता है ओर प्रतिक्षण नई नई अवस्था के रूप में अपनेपन से बद- 
लता है, इसलिये वह समय है। 

अब वह आत्मा कैसा है सो बताते हैं | उत्तरी दो दिशायें बतानी 
हैं। वह जिसे हितरूप और आदरणीय मानता है उसी ओर तो वह 
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भुकेगा ? जीव में दो प्रकार की भवस्थाये होती हैं-- (१) झनादिकालीन 
अशुद्ध अवस्था, जो पर की ओर कुकी होती है, (२) रागद्वेष-अज्ञान- 
रहित स्वाभाविक शुद्ध अवस्था, जो स्व-त्वभावरूप है | ऐसी दो अवस्थायें 
बताई हैं; क्योंकि आत्मा त्रिकाल है, उसकी संसार ओर मोक्ष यह दो 
दरशाये है। संसाररूप भी सारा थात्मा नहीं है ओर मोक्तरूप भी सारा 
आत्मा नहीं है; दोनों अवस्थाये मिलकर तज्रैकालिक आत्मा है। जो आत्मा 
वर्तमान में है वह त्रिकाल है। उसकी दो अवस्थाये है। उनमें से अना- 
दिकालीन अपनी कर्ू्पनारूप, रागद्वेषरूप जो अशुरूदशा है, वह संसा रदशा 
है। पर से मित्र अपना शुद्बस्वरूप है, उसकी प्रतीति करके उसमे 
स्थिरता के द्वारा एकाग्र होकर शुद्धता प्रगट करना सो शुद्धतारूप मोक्ष- 
अवस्था है। दोनों आत्मा की अवस्थाये है। यदि यह बात बहुत सूक्म 
मालूम हो तो परिचय करना चाहिये; किन्तु पहले यह कहकर रुक 
नहीं जाना चाहिये कि मेरी समक्त में ही नही आता । जिज्ञासु जीव को 
आत्मा समक में न झाये, यह नहीं हो सकता | जो काम अनंत आत्माओं 
ने किया है वही यहाँ। कहा जा रहा है | जो नहीं किया जा सकतां, 
चंह नहीं कहा जा रहा है। कम कर सकता है ओर कम जान॑ंता है, 
इसेका। कारण अपनी वतेमान अशक्ति है, किन्तु यदि वह पराश्रित रहने 
वाली क्तणिक अवस्था स्वभाव की प्रतीति से दूर कर दी जाय तो जो 
परमानंद शुद्धस्वभाव है वह. पूरे निर्मेलता से प्रगठ हो जाता है। अर्थात्‌ 
आत्मा जैसा स्वरभाव से स्वतंत्र है, उसकी समझ और शुद्धदशा प्रगठ 
करने के लिये ही कहा जाता है। 


पहले तो यह निश्चय होना चाहिये कि आत्मा है, वह भनादि-- 
अनन्त वस्तु है। जो है सो सत्‌ है।जो है वह जा नहीं सकता, और 
जो नहीं है वह नया उत्पन्न नहीं हो सकता। अर्थात वस्तु नित्य है, 
उसकी अवस्था क्षण-द्षेणं में बंदलती है, किन्तु वस्तु का मूल वंस्तुत्व 
नहीं बदलता; वह पराश्रितं नहीं है, किन्तु भेनांदिकाल से परे की ओर 
रुचि ओर पर की ओर भुकाब होनें से अज्ञान के कारण आात्मों में रागें- 
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द्वेषघरूप मलिनसाव मासता है| संसार आत्मा की विकारी अवस्था है| जो 
जड़-देहादि का सयोग है उसमें संसार नहीं है। जैसे पानी में तरंगे होती 
हैं, उनमें से कुछ तरगे मैली सी होती है और कुछ तरगे निर्मल होती है; किल्त 
थे सब्च तरगे मिलकर पानी हैं। इसी प्रकार जबतक आत्मा में अनादिकाल से 
अज्ानपूर्वक प्रवतेमान अवस्था कमे के निमित्ताधीन होती है तबतक वह मैली 
है, और रागद्वरेष विकारी अवस्था का नाश करके सादिअनत, प्रगठ, निर्मल, 
मोक्ष अवस्था प्रगट होती है, इन सभी अबस्थाओं के रूप में आत्मा है; 
किन्तु यदि स्वभाव को देखा जाय तो सभी अवस्थाओं के समय शुद्ध ही 
है। इसलिये यहद्द नहीं मानना चाहिये कि आत्मा समम में नहीं भा 
सकता । इस बात को समझने की योग्यता स्रभी जीवों में है, सभी 
'केवलज्ञान के पात्र हैं। 
अब यह जीव पदाथे कैसा है, य्हू सात प्रकार से कह्ढेंगे। बस्तु का 
अस्तित्व सिद्ध हुये बिना उसमें बंघ दशा और मोजझ्ष दशा कैसे बताई जा 
सकती है ? इसलिये आत्मा का स्वतत्र वारतविक ररूप केशा है, यह 
'पहले निश्चय कराते है। 
जीव को पदाथे कहा है, क्योंकि 'जीव” पद से अथे को जाना 
जा सकता है ( 'पढ” के साथ व्यवहार से वाच्य-वाचक सम्बन्ध है इसलिये ) 
जीवपदार्थ सदा परिणमनस्व॒भावयुक्त है। विकार का नाश करके पूर्ण, 
अनंत, अक्षय, आनंदस्वरूप को प्रगट करने से त्रिकाल के सुख का अनु- 
अब्र एक ही समय में नहीं हो जाता । यदि एक समय में सारा झानंद 
भोग लिया जाय तो दूसरे समय में भोगने को शेष क्या रहेगा ? किल्तु 
यह' बात नहीं है। प्रत्येक समय परिणमन होता है, इचलिये अनतकाल 
तक भझनंतसुख का अनुभव होता है। आत्मा खये॑ अनुभवस्वरूप है | 
प्रत्येक बात समकने योग्य है, अतरंग में खूब घोलने योग्य है । यदि 
आतरंग के तत्व को सभी पहलुओं से यथा्थैरूप में समककर उप्तमें स्थिर 
चज्हो तो स्वाघधीन शुद्ध दशा प्रगट हो जाय | जिसे जिस विषय संबंधी ( जिम्न 
>साध्य में ) रुचि है, उस ओर राग के द्वारा माना गया प्रयोजन श्रिह्न 


जीवाजीवाधिकार : गाथा-२ [ ७५ 


करने का प्रयत्न किया करता है। इसीप्रकार लोग घम के नाम पर 
माने हुये प्रयोजन को सिद्ध करने के लिये बहुत कुंछ करते हैं, किन्तु 

वास्तविक पहचान के बिना सच्चा उपाय हाथ नहीं आता। जैसे यदि 
राजा को उसकी समृद्धि और बड़प्पन के अनुसार मानपूर्वेक बुलाये तभी 
वह उत्तर देता है, इसी प्रकार भगवान भात्मा को जिम प्रकार जानना 
चाहिये उसीप्रकार मेल करके एकाग्रता का संबंध करे तो उत्तर मिले, अर्थात्‌ 
बह जाना जाय | आत्मा सदा परिणमनलमात्री है; इसलिये जो भात्मा क्ो 
अवस्था के हारा परिणमन वाला नहीं मानते उनका निषेव हो गया | 
/ परिणमनत्वमावी है? यह कहने पर तू जिम्त भाव में उपस्थित है, 
उस भाव को बदल सकता है। जो पहले कमी नहीं जाना था, उद्ते 
जान लिया और जाननेवाला नित्य रहा | इससे सिद्ध हुआ कि उत्पाद, 
व्यय, प्रोग्य की अनुभूति जिन्तका लक्षण है वह सत्ता हैं। सता लक्ष्य 
(जानने योग्य ) है, ओर सत्ता का लक्षण उत्पाद-व्यय-प्रोव्य है। क्षण 
के अपंडुपातवे भाग में प्रतितमय अवस्थो बदलती है। जैसे लोहे को 
बिपने पर उसकी जेग का व्यय हो जाता है, उज्वलता अथत्रा प्रकाश 
का उत्पाद हो जाता है, ओर लोहा बराबर ध्रुव बना रहता है। इसी- 
प्रकार प्रत्येक समय में अपनी पूराइशा का व्यय होता है, नह अवस्था 
उद्न्न होती है, ओर वस्तु वस्तुरय में स्थिर बनी रहती है। यह तीनों 
अग्स्थाएँ एक ही समय में होती है। उत्तन्न होना, व्यय होना, तथा 
स्थिर रहना, इनमें कालमेद वहीं है। तेशा नित्यस्वभाव प्रतिज्ञण 
अत्रत्यारूप में स्थिर रूऋर बदलता रहता है; इस प्रकार पर से 
सत्रेया मिन्नत्न को जो न समझे ओर विरोध करें तो वह किसका 
विरोध करता है; यह जाने बिना ही विरोध करता है। जैसे 
बालक ने किसी कारण से रोना प्रारंभ किया, फिर उसे चाहे जो 
बस्तु दो, तो भी वह रोता ही रहता है। यहाँ तक कि जिम वस्तु के 
लिये वह रो रह्य था उप्त वस्तु के देने पर भी वह रोता ही रहता है, 
क्योंकि वह उप्त कारण को ही भूल जाता है, जिस कारण से _ उसने 
रोना प्रारंभ किया था। इसलिये उसका समाधान कैसे हो स्रकता है £ 
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पहले उसकी इच्छा चूसनी की थी, जिसे वह चूस रहा था, बह कोई ले गया 
है, झ- यह बात उसके जम ज्नहीं पाई, वत्त, वहीं से रोना शुरू हो गया | 
उसके बाद वह उस वात को भूल गया ओर रोना बरावर चालू रहा | 
इसी प्रकार ज्ञानी कहते है कि हे भाई | बने अनादिकाल से अज्ञान- 
भाव से ( बालमाव से ) रोना शुरू किया है, इश्नलिये तुके कहीं भी 
शाति नहीं मिलती | ज्ञानी यदि सच्ची वस्तु को वताते हैं तो उसे भी 
प्रहण नहीं करता और अपने अज्ञान के कारण रोता रहता है ? जबतक 
सच्ची जिज्ञासा से समकने योग्य धीरज ओर मध्यस्थता नहीं लायगा, तब- 
तक कोई डपाय नहीं है। तेरी रुचि होगी तो उस ओर ठेरी मादना 
की उत्पत्ति होगी। 


पहले स्वाधीन, निर्दोष सत्‌ की रुचि कर तो अनादिकालीन पर की 
ओर क्रुकी हुईं पुरानी अवस्था का व्यय ओर स्वोन्मुखरूप नई अवस्था की 
उत्रत्ति तथा ख्भावरूप में रिथिर रहने वाला प्रोच्य त्‌ ही है, यह समझ 
में आ जायगा। तेरी अवस्था का बदलना और उत्पन होना तेरे ही 
कारण से है। पराश्रय के बिना स्थिर रहनेवाला भी त्‌ है; इसलिये 
मेरे ही कारण से मेरी भूल थी उसे ज्ञानस्वभाव के द्वारा दूर करने- 
वाला मैं ही हूँ, यह जानकर खोटी मान्यतारूप असत्य का त्याग, सच्ची 
समझ का सदूभाव ओर में नित्य ज्ञानस्वभाव आत्मा अब हूँ, इस प्रकार 
का निश्चय कर। जैसे स्वणे सदा स्थिर रहता है, उसकी पूर्व अवस्था 
का नाश होकर नई अवस्था ( अंगूठी आदि ) बनती है, उससे सोना 
अत्येक दशा में अब रहता है, इसी प्रकार भगवान झात्मा अनादि-अनंत, 
स्त्रतंत्र है, उसमें तीनों प्रकार ( उत्पाद, व्यय, शरौव्य ) एक ही समय में 
विदंमान्‌ हैं। यह बात पहले कमी नही सुनी थी, किन्तु यह ज्ञातव्य 
है।- “है” यह झुनकर उससे कुछ अच्छी इश्टि करे उस ओर ऊुके कि 
उसमे यह तीलतों प्रकार आ जाते हैं। - प्रत्येक वस्तु उत्पाद-व्यग्न--धोव्य- 
स्वरूप में नित्य है। जीव जैसा हैं पैसा अपना स्वरूप अनादिकाल से 
नहीं- ज़ाना | जैसे कडुवे स्वाद से मीठे स्वाद की ओर ल॒क्ष जाने पर 
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कडुवे खाद के लक्ष का व्यय, और मिठास के लक्ष की उत्पत्ति होती है। 
किन्तु खये ज्ञान में खाद ओर रस को जाननेवाला अबरूप में स्थिर 
रहता है; इसी प्रकार प्रतिसमय्‌ निज अधेक्रिया करने का स्वाधीन लक्षण 
आत्मा में विध्मान है। 


आत्मा स्वयं उत्पन नहीं होता ओर ख्वये नही बदलता, किन्तु आत्मा 
में प्रत्येक क्षण की अचस्था बदलती है ओर नई उत्पन्न होती है। अपनी 
ओर पर की होनेवाली प्रत्येक अवस्था बदलती है, किन्तु उस सबको 
जाननेवाला स्वय एकरूप स्थिर रहता है। इसप्रकार अपने नित्य ज्ञान- 
स्वरूप को जानने पर, पर से मिन्नत्व का निर्णय किया। उसमें सम्यगदशीन- 
ज्ञन का उत्पाद, पूर्व की अज्ञान अवस्था का व्यय और स्थिर रहने वाला 
जीव अब है। इसप्रकार आत्मा उत्पाद, व्यय, श्रौब्य की सत्ता से युक्त 
है। इस विशेषण से जीव की सत्ता को नहीं माननेव्राले नास्तिकवाद 
का खंडन हो गया । और परिशमनखभाव कहने से आत्मा को अपरि- 
णामी माननेवाले साख्यवादी के मत का निषेध हो गया | सत्ता एकात 
नित्य ही है, अथवा एकात वस्तुमात्र अनित्य ही है; इसप्रकार माननेवाले एकांत- 
वादियों का भी निषेघ हो गया। आत्मा है, यह कहने से उससे विरुद्ध आत्मा 
नहीं है, भथवा खतंत्र नहीं है, ऐसा कहने वाले परमत ( झनज्ञान ) का 
खंडन हो गया। 

कोई कहता है कि आत्मा है ही नही, किन्तु वह यह तो बताये 
कि भात्मा नहीं है यह किसने निश्चय किया है? पहले जिसने यही 
निशच्य नहीं किया कि भात्मा है, वह यह विचार ही कैसे कर प्कता 
है कि आत्मा कैसा है? जो यह मानते हैं कि जो वर्तमान में' दृष्टिगोचर 
है उतना ही है, वे इश्य को अच्यय ओर अतीन्दिय भात्मा को अच्श्य 
कैसे कह सकते हैं। सबको देख़नेवाला ऱ्गने है, जानने-देखने का 
कराये, स़-पर का निशेय, देखने वाले तत्व की छत्ता में होता है ।॥ 
देह जोर इन्द्रिय पर को तथा अपने, को नहीं जानते, किल्तु जानने- 
चाला ज़ानताः ही रहता है। 
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पुह्नल नामक वस्तु नित्य है, उसमें स्पश, रस, गंध, वर्ण इत्यादि 
स्वतन्त्र गुण हैं। वह वस्तु की शक्ति है। इसी प्रकार आत्मा सबे पर- 
वस्तु से मिन्‍न है, उसमें ज्ञानादि शक्तिरूप , अनन्त गुण हैं, इसलिये 
आत्मा का लक्षण चैतन्य अर्थात्‌ जाग्रतिस्वमाव है । 

हे प्रभु! त्‌ चैतन्य जायूतिस्वरूप है। तेंरे गुश की उत्पत्ति मन; 
वाणी, देहादि से नहीं है, उप्तमें अन्घेरा नहीं है, अजागृति ओर 
अजानपन नहीं है। अन्धेरा है, यह किसने निश्चय किया ? आपाढ़ी अमा[- 
बस्था की मेवर्जत घोर अन्वक्रारमय रात्रि हो, ओर रजाई से सारा शरीर 
ढक रखा हो तथा आँखें विल्कुल बंद हों तथापि अन्यक्रार का कौन 
निश्चय करता है? अन्धेरे का जाननेवाला तद्गप नहीं हो जाता, किन्तु 
उप्त अन्यकार को जाननेव्राला आत्मा उस अन्धकार से मिन्न है। 


आत्मा निमनल, स्पष्ट, दशैन, ज्ञानज्योति-जवरूप है। भगवान आत्मा 
ज्ञानप्रकाशस्वरूप सदा प्रत्यक्ष है| ऐसा यथाथे ज्ञान होने से जानता 
है कि मैं ज्ञाता-दृष्टा हूँ, में ही जानने-देखने वाला हूँ। मेरी सत्ता 
(भूमिका ) में ही ज।नने-देखने के मात्र हुआ करते हैं, पर में घुसकर 
नही जानता, किन्तु अपनी सत्ता में रहकर स्त-पर को जानता हूँ। 

दरशन- किसी भी पदार्थ को जानने से पूरे सामान्य कुकता हुआ 
जो निविकल्प अन्तर व्यापार है सो दशेन है, ओर उसके बाद विशेष 
जानने का जो कार्य है सो ज्ञान व्यापार है। जैसे संसार की बातें 
सरल हो गई हैं वैसे ही जीव इसका परिचय करे तो यह भी सरल हो 
जाय । जड़, देह, इन्द्रियों के बणे, गंध, रस, स्पशे जड़स्वभाव हैं | वे 
कहीं आत्मा में घुस नही गये हैं। 

' ज्ञान का स्रमभाव जानना है, इसलिये' ख-पर को जानता ही रहता 
है। कोई कहता है कि मोक्ष हो जाने पर स्व-पर का जानना मिट जाता 
है। जैसे दीपक के बुकने पर प्रकाशक्रिया बंद हो जाती है, उसी प्रकार 
निर्वाण होने पर जानने की क्रिया बन्द हो जाती है| किन्तु उसकी यह 
सान्यता मिथ्या है। क्योकि जानना तो गुण है ओर गुण का कमी नाश 
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च््क 


नहीं हो सकता । जानना दु:खदायी नहीं है, किन्तु जानने में उपाधि 
कल्पित करना दुःख है। कोई कहता है कि अधिक जानना दु.ख है, 
किन्तु क्या ग्रुण कमी दोष श्र्थात्‌ दुःख का कारण हो सकते हैं ? कद्ापि 
नहीं | किसी बालक ने लाठी मारदी, किन्तु वालक का स्वभाव जानने 
पर कि उसका भाव मात्र खेल कूद ही का था, उस ओर ध्यान ही 
नहीं जाता। यथार्थ ज्ञान का कार्य समाधान है। आत्मा का स्वभाव 
जानना है, उसे रोका नहीं जा सकता। ज्ञानगुण का काये जानना 
अयवा ज्ञान काना 'है | राग-द्वेंब करने का काये तो विपरीत पृरुषाथे- 
रूप विपरीतता का है, इसलिये पुण्य-पाप के भेद से रहित स्व-पर का 
ज्ञाता अपने स्रमातरूप थम है, ओर उप्में स्थिर होना स्वत्तमय है। 


“जीत्रो चरित्तदसणणाणद्विउ” इस पद में प्रथम शब्द “जीवो” है । 
जिमने यह जान लिया हो कि आत्मा कैसा है, उसे ससारी अशुद्ध 
अवस्था ओर मोक्ष की निर्मल अवस्था-इन दोनों को एकत्रित करके एक 
अखड पूर्णरूप ग्रात्मा का निर्णय करना होगा । आत्मा मन-वाणी 
और देह से मिन्‍न, अन्य जीव-अजीव आदि वस्तुओं से त्रिकाल भिन्न, 
अनादि-अनंत पदार्थ है । अपनी विपरीत मान्यता से रागद्रेंष, पुण्य पाप, 
देह इद्िय इत्यादि परवस्तु को ज्ञीव ने अपना मान रखा है, ओर यद्दी 
संप्नार है । पर॒स्तु में संसार नहीं है, संसार तो जीव का अबगुण है । 
उसे जाने बिना यह नहीं समक्का जा सकता कि भव तथा रागद्वेम 
रहित सतंत्र तत्य क्या है? जैसे मनुष्य की वाल, युवा और इद्ध यह 
तीन भवस्थाये होती हैं, उसी प्रकार आत्मा की भी तीन अबस्थाये होती 
हैं। अज्ञान अवस्था वाल्यावस्था है, सराधकमावरूप निर्मल दशेन, ज्ञान, 
चारित्र अत्रस्था धर्म अवस्था अर्थात्‌ युवावस्था है, और अनुकूलता में राग॑ 
तथा प्रतिकूलता में दे होता है उसका नाश करने के लिये में शुद्ध 
है, पर से मुके लाम हानि नहीं है, मैं पुण्य-पाप रहित अखण्ड ज्ञायक 
अलग ही हूँ; इस प्रकार की प्रतीति के द्वारा स्थिर होने से राग-द्घ का 
नाश द्वोकर पूरण निभल केव्रलज्ञान तथा अनंत आनंद अवस्था प्रगठ द्ोती , 
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है, वह वृद्धावस्था है। आत्मा सदा अरूंपी, ज्ञानानंद्घन है| उसमें प्रतिं- 
समय पूर्त पर्याय को बदलकर, नई अवस्था को उत्पन्न करके, ओन्‍्यरूप 
तीन अवस्थाओं को लेकर सत्ता होती है। अस्तिरूप में जो वस्तु है 
ठसपें ज्ञाता-ध्ष्यापन है। पर को जानना उपाधि नहीं है, किन्तु जानना- 
देखना आत्मा का त्रिकाल स्वभाव है। स्व-पर को जानना ज्ञानग्ुण का 
काये है, और राग-द्वेष करना ढोष का कार्य है। 
अनंत धर्मों में रहन वाला जो एक -धर्मीपृन है, उमसे उसके द्रव्यत्व 
है और नित्यत्र्तुत् है | आत्मा का खतंत्र खरूप पर के आधार से 
रहित और पुण्य-पापरहित है, इसलिये उसकी श्रद्धा, उसका ज्ञान और 
उप्तका आचरण भी पुण्य-पापरहित है। ऐसी बात को जीत्र ने न तो 
कमी सुना है और न माना दहै। यदि एक क्षणमात्र को मी ऐसे आत्मघमे 
का आदर क्रिया होता तो फिर दूसरा भव नहीं होता। जिसे सत्‌ को 
छुनते हुये अपूने आत्ममाहात्म्य ज्ञात होता है उसके उस ओर अपने 
यीये का रुख वदले बिना नहीं रहता, क्ये।कि जिसकी रुचि ज्ञिवर होती 
है उस्तो ओर उल्का रुख हुये बिना नहीं रहता, ऐसा नियम है। जहाँ 
- भग्रावश्यक्ता मालूम होती है वहेँ। जीत्र अपने वीर्य ( पुरुषाथे ) को प्रस्कुटित 
किये बिना नहीं रहता। जिप्तका मूल्य ऑका गया या जिसकी आवश्यक्ता 
प्रतोत हुई उतद्ठा ज्ञान में विचार करके जोतब उत्त ओर पुझुताथे किये 
विन नहीं रहता । जितझ्नो जेती रुचि और पहचान होती है उसका 
वैता ही आद( होता है | उतते वितेवी का आदर नहों हो सकता । 
इसलिये जिप्तमें जिंतने माना, उप्तमें उप्ते उमत्तक मूल्य और आवश्यक्ता 
प्रतीत हुईं, उनका ज्ञान में विचार का्के जीत्र उत्त ओर पुरुषा्थ किये 
बिना नहीं रूता। जिप्तर्नी जैती रुचि ओर पहचान होती है उध्क्रा वैपा 
डी आदर होता है। उपत्तते विशेवी का आदर न॒दीं हो सक्रता | इसलिंगे 
जिसमें ज्ञिसने माना उसमें उसे उंसका मूल्य और आंबश्यक्ता प्रतीत होने 
पर उन ओर उसके वी क्री गति हुये बिना नहीं रहती। | 
* जीव प॒दायथ है ” यह कहने के बाद अब यंह बतलाते हैं कि उसकी 
दों प्रकार की अवैस्थाएँ कैसी हैं? क्योंकि प्रथम “अस्ति? बर्थात्‌ “है” 
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इसप्रकार बस्तुत्त का निश्चय करने के बाद वह वर्तमान में किस अवस्था 
में है यह बताया जा सकता है। “वस्तु है? वह अनादि-अनंत है, 
पर से मिन्न है, इसलिये किसी के आधार से किसी का बदलना नहीं 
होता यह कहा गया है। ओर फिर, वस्तु में अनत धर्म भी हैं। उनमें 
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द्रव्य, प्रभुल प्रदेशल, अगुरुलचुल, वस्तुल, अस्तित्व, एकत्व, अनेकत्व, 


नित्य आदि वस्तु के घ॒मे अर्यात्‌ गुण उस वस्तु के आश्रित है, परवस्तु 
के आश्रित नहीं है। जैसे स्व॒णे एक वस्तु है, वह अपने अनत गुणों को 
धारण करता है। उसमें पीलापन, चिक्रमापन, और भारीपन इत्यादि 
शक्ति है, जिसे गुण कहा जाता है। इसोप्रफार आत्मा में ज्ञान, दरीन, 
सुख, बीथ अस्तित्व, द्ूपत्व इत्यादि अनंत ग्रुण हैं। आत्मा अनंत वस्तुओं 
के साथ रहने पर भी अनंत वस्तुओं से मित्र है | अनेत परपदाय होने 
से अनत अनोखापन नामक अनंतगुण आत्मा में है | 


आत्मा क्या है? ? यह जाने बिना अमा का धर्म कहँँ। से हा 
सकता है ? जो सता ज्षेत्र में अवगुण कइलाती है वहीं वह गुण भी 
है। ग़ुइ की मिठास गुड में होतो है या उप्तके बतेन में ? इसी प्रकार 
देहरूपी वर्तन में अरूपी ज्ञानवन आत्मा विद्यमान है, तव फिर उसमें 
उसके गुण होंगे कि देढादि पतस्तयोग में ? परसेग्रोगी वस्तु का वियोग 
होने प६ आत्मा का सेंयव्र मत, वाणी, देह, इच्द्रिय इत्यादि में दिखाई 
नहीं देता। इत्तलिये आत्मा पर से मिन्न ही है। आत्मा एक है वह 
अवादिकाल से शोर तथा परस्तु से मिन्न है | आत्मा ऐसे अनेत शरीर 
के स्जकृणऐं से तथा प्ललु से मिन्न रहता है। इसलिये अनत पररूप से 
नहीं होता, उप्तमें अतेत नास्तित्ष तथा अनेत अन्यज नामक अनंत गुण 
हैं। आत्मा अवेतकाल से अननत पुठ्नलों, अनंत शरीरों के साथ एकत्रित रहा, 
फि! भी वह उनके कितनी भी ग्रुण-पर्याय के रूप में परिणत नहीं हुआ। 
किप्ती के स्ताथ मिला-जुला नहीं है । इस प्रकार अनंत के साथ एक नहीं _ 
हुआ, इसलिये अनन्त पर से मिन्न रहा । रजकण में वे, गन्ध्र, रस 


स्पर्श की अबत्या बदलती है, किन्तु रजऋणु बदलकर आत्मा नहीं हो 
जाते, और आत्मा बदलकर जड़ नहीं हो जाता। 
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अनन्त धर्मों में रहने वाला जो एक धर्मापन है उसके कारण जीव 
के द्वव्यत्व ग्रगठ है। अनन्त ग्रुणों का एकल अनादिकाल से एकत्रित 
-रहना सो द्ृव्यय है। इस विशेषण से वस्तु को घमे से रहित मानने- 
चबाले अभिप्राय का निषेष हुआ | जो यह नहीं मानते कि गुण आत्मा 
से प्रगट होते हैं उनका भी निषेघ हुआ | वास्तव सें बाहर से गुण नहीं 
आते । जो मीतर हैं वे ही प्रगठ होते हैं, क्योकि यदि अनन्तगुण नहीं 
थे तो वे सिद्धों में कहा से आ गये? जो नहीं होता वह कहीं से आ 
नहीं सकता, इसलिये प्रत्येक आत्मा में स्वतेत्रया अनेतगुण स्वभावरूप 
“में विद्यमान हैं। आत्मा धर्म के नाम पर अनंतवार दूसरा बहुत कुछ कर 
चुका है, किन्तु उसने आत्मा को अनंत घमंस्वरूप ख्तंत्र यथाथरूप में 
जैसा है वैसा कभी नहीं जाना। कहा मी है कि-' जबतक आत्मतत्व 
-को नहीं पहचाना तवतक सारी साधना वृथा है !। एक “'स्व' को नहीं 
जाना इसलिये अपने को भूलकर जगत्‌ को देखता है। एक “स्व ? को 
जहँ। तक नहीं जाना है वहूँ। तक कुछ नहीं जाना । एक के जानने से 
सब जाना जाता है। 


जब लग एक न जानियो, सब जाने क्‍या होय । 
इक जाने सब होत है, स्वस्त एक न होय ॥ 


क्षमी को जानने वाला स्वयं ही है। इसप्रकार जाने ब्रिना किप्नको 
'यहचचानकर-मानकर उसमें स्थिर हो ? इसलिये पहले आत्मा को यथाथे 
स्वरूप में निश्चय करना चाहिये । वस्तु का विचार किये बिना किसमें 
अस्तित्व मानकर टिकेगा ? जैसा देहासुसार देह से मिन्न असंयोगी आत्मा 
सर्वेज्ञ भगवान ने जाना है में वैत्ता ही पूरे हूँ, यह स्वीकार करने पर 
सभी समाघान हो जाते हैं। 


क्रमरूप-अक्रमरूप ग्रवतेमान अनेक साव जिसका स्वभाव है इमलिये 
जिसने गरुण-पर्यायों को धारण किया है, ऐसा क्रमरूप आत्मा ग्रतिचक्षस 
अवस्था को ब्रदलता है। जैसे पानी में एक के वाद दूसरी लहर उठती 
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है, उसी प्रकार जीव में प्रतिक्षण नई अवस्थाये क्रमशः होती हैं । उसमें 
जब्र राग होता है तब्र गुण की निर्मेलद्शा नहीं होती, और जहाँ बीत- 
रागता होती है वहेँ। राग दशा नहीं होती। राग-विकार मेरा स्वरूप 
नहीं है। इस प्रकार जहाँ अरागी तत्व का लक्ष किया वहाँ राग मेद 
हुआ अर्थात्त तीजराग की अत्रत्था बदली। इस्त प्रकार क्रम क्रम से अवस्था 
बदलती है। जैप्ते सोने में रहने वाले ग्रण एक ही साथ होते हैं, इसलिए, 
वे अकपह्य कहलाते है, इसी प्रकार आत्मा में ज्ञान, दशन, सुख, बी 
आनन्द इत्यादि गुण एक साथ होते हैं, इसलिये उन्हे अक्रम अथवा 
सइमात्री गुण कहा जाता है। सभी गुण त्रिकाल एकरूय आत्मा में 
साथ रहते है, इनलेगे थे सइमावी हैं। अपृध्या एक के बाद एक बद- 
लगे है, इनजिये वह क्रममात्री है। जबनकू विकार में युक्त होता है 
तत्रतक वह माने रहता है कि मैं बिक्रारी हूँ,” जब्र अविकारी ज्ञान- 
स्रभाव के लक्ञ से में विफ्रारी नहीं हूँ” यह मानता है तत्र * में अवि- 
कारी हूँ,” जैसा परमात्मा का स्रभाव पूर्ण है वैसा ही *में हूँ?। इस 
प्रकार का अन्यात्त बढ़ने पर अउत्या क्रशशः बदलती जाती है। पहले 
राग-देब मानता था, पीछे यह माना कि मैं रागरूप नहीं हूँ। यहेँ। पर 
श्रदागुए की अपत्या बस्लतों है। स्थिर रहूऊर बदलता खमाव है। 
“यह सूत्म कथन है, मेरी समक में नहीं आता? इस प्रकार कहकर 
इनकार मर का। ज्ञानललह्य आत्मा कौन है, इसका ज्ञान तो काना 
नहीं है ओर धमे करना है, भला यह कैसे हो सकता है! 


अवादिकाल से वाह्मव्ष्टे रखकर! बाहर से दूसरा माना सो यह 
सत्र अव्वान है, अतय है। जोय .मवादि-मतत्र वक्षु है। ' है इसलिये 
आता में अउध्वा बइलतो है। जैते मतुथ के शरीर में अव्रध्या बदलती 
है, उज़ो प्रकर रागशशा बइलफ! निनेज्ञ बीवधगदशा होतो है और ग्रण 
स॒इ आत्मा के साथ टिफ्रे रहते हैं। जैसे सुप्रण और उप्के गुण सदा 
बने रहते हैं और अवस्था बइलती रहती है, इसी प्रकार आत्मरूपो खुत्रा 
में ज्ञान, दशन, सुख इत्यादि गुण बने रहते हैं, उसमें अपनापन भूलकर, 
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पर में अपनापन मानकर जो विपरीत रुचि की लो गुण की विपरीत अवस्था 
हऔ। वह बदलकर सीधी दशा हो सकती है, और गुण तो दा साथ में 
ही स्थिर रहते हैं। शुद्ध ओर अशुद्ध दोनों अवस्थाये ” एक साथ नहीं 
होतीं । जब रागद्वेंष अज्ञानदशा होती हे तब शुद्धदशा नहीं होती 
ओर जब शुद्ध वीतरागदशा होती है तब अशुद्ध दशा नहीं होती। यहेँ। 
पंर यह. बात बहुत ही सरल- ढग से ओर सादी भाषा में कही जा रही 
है; फिरमी उसे समकना तो स्वयं ही छोगा। चस्तु की महिमा होनी चाहिये। 
संसार की रुचि के लिये चार आने की दर से ४ लाख रुपये का 
चेंक्रवुद्धि प्याज लगाना हो तो बराबर ध्यान रखकर प्रतिदिन का व्याज 
बढ़ाते हुए नया लगाता जाता है, जो कि ससार में परिम्नमण करने 
की प्रीति की विपरीत बात है । यदि आठ आने की भूल हो गई 
तो चार आने का तेल जलाकर भी उस्तकी पूरी जाच करना है, किन्तु 
यहाँ। पर धर्म की कोई चिता या कीमत नहीं हैं। लोग यह चाहते है 
कि मुफ्त में ही धम मिलता छो तो लेलिया जाये, किन्तु यह केसे हो 
सकता है £ विशेष निद्नत्ति पूतेक अभ्यास करना चाहिये । 


आत्मा एक नित्य वस्तु है, पर से मित्र ओर अनत गुणों से झमित्र 
“है | उसमें से जिसमें सभी गुण एक साथ रहते हैं वह अक्रम कहलाता 
है, ओर जहाँ गुण की अवस्था क्रम क्रम से बदला करती है उसे क्रम- 
वर्ती कहते है । इस विशेषण से आत्मा को निरशुण माने वाले सांख्य- 
मत का निषेध होगया | निगुण किस प्रकार कहलाया ? सो कहते हैं 

- रजोगुण, तमोगुण ओर सत्वगुण प्रकृति के है, वे आत्मा में नहीं 
'हैं। जो विकार है सो रागभाव है, वह आत्मा का खमाव नहीं है, उसका 
अभाव हो सकता है। किन्तु अंपने में ज्ञान, दशेन, छुख, शानि, चीये 
इत्यादि स्वभाविक ग्रुण हैं, उनका झभमाव नहीं होता । आत्मा वस्तु है, 
इसलिये उसमें” अनंत शुक्तिरूप ज्ञान-आनंद इत्यादि अनेतगुण है | उन्हें 
'पहुँचानकर उनमें एकाग्र होने पर वे अगठ होते हैं | आम पड़ा पड़ा 
खट्टे से मीठा हो जाता है वही आम म॑ रसगुण ज्यो का त्यों है, मात्र 
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उसकी अत्रस्था बदल जाती है। आम खट्टे से मीठा हो जाता है; उसमें 
उसे ज्ञान की आवश्यक्ता नहीं होती अथवा उसे किनी की सहायता की 
आवश्यक्ता नही हेाती | इसीप्रकार आत्मा अपने ही कारण से 
पर में ममता करता है और ममतारहित होता है, इसमें किसी 
की सहायता की आवश्यकता नहीं होती। विपरीत रुचि को मिथ्या-- 
रुचि कहते हैं, ओर सच्चा पुरुषाथ करके जो प्रतीति होती है उसे 
सम्फदशन कहते है। दश्नगुण आत्मा के साथ स्थिर रहता है और 
अतबरत्या बदलती रहती है। यहाँ सब संबल रीति से कहा जा रहा है; 
लेकिन लोगों ने उसे बहुत कठिन मान रखा है] “मेरी समझ में नहीं 
आता, में नहीं समक सकता” इत्यादि कहना मार्नों अपने को गाली 
देना है। आत्मा को अपात्र कहना उसे कल्नकिंत करना है। जे। अनंत 
सिद्द परमात्मा कर चुके है वही कहा जा रहा है, ओर अधिक कुछ नहीं । 


प्रत्येक आत्मा निजमें अनत कराये कर सकता है, पर में कुछ भी 
नहीं कर सकता । हैँ, यह मानता अबश्य है कि में पर में भी कुछ कर 
सकता हैं। स्वतंत्रता जैसी है वैत्ती ही बताई जा रही है, त इन्कार मंत 
कर, तेरी प्रभुता के गीत गाये जा रहे हैं। जसे वालक को सुलाने के 
लिये माता लोरी गाती है ओर वालक अपनी बड़ाई छुनकर सो जाता 
है, उसी प्रकार आत्मा को जाग्रृत करने के लिये यह कहा जाता है कि 
लू परमात्मा के समान है, सदा चैतन्यज्योति है। बालक को सुलाने के 
लिये पालने में लियाया जाता है ओर बालक लोरी गीत सुनकर सो 
जाता है, इसी प्रकार ज्ञानी सवोधित करते है कि-चोरासी के भूले को 
अपना मानकर अज्ञानरूप में सो रहा है, तुमे जाग्रत करने के लिये, 
गीत गाये जा रहे हैं, मुझे जागना हागा। माता के गीत तो छझुलाने 
के लिये होते हैं, किन्तु यह गीत तुझे जगाने के लिये है। ससार ओर 
मोन्न की रीति में इतना ही उल्दा सीधा अन्तर है। वालक की प्रशमा 
कंरने पर वह सो जाता है, क्‍योंकि उसकी गहराई, में बड़प्पन की मिठास 
मरी हुई है, वह उस्त्में से बड़पन का आदर पाकर संतुष्ठ हो जाता है, 
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इसी प्रकार यह जीव मिथ्याबुद्नि के भूले में अनादिकाल से सो रहा 
है। अत्र तुझे तेरी प्रमुता की महिमा गाकर जाग्रत किया जा रहा है, 
यदि बू इन्कार करे तो यह नहीं चल्लेगा। त्रिलोकीनाथ सिद्ध भगवान ने 
जिस पद को पाया है उसी पद का अधिकारी तू भी है, इस प्रकार तेरे 
गीत गाये जा रहे हैं। शात्र भी तेरे गीत गाते है। जाग रे जाग ! 
यह महामूल्य दछाण बूथा चले जा रहे हैं। त्‌ अपने को न पहचाने, 
यह कैसे हों सकता है! 

जो स्वाधीन ज्ञानानंदस्वरूप को अपना मानकर-जानकर उसमें स्थिर 
* होता है वह ख्वसमणथ आत्मा है, और पर को जो अपना मानता है 
जानता है और रागद्वेष में परवरस्तु की ओर के कुकाव के बल से स्थिर 
होता है वह परसमयरूप होता हुआ ज्ञानी आत्मा है। एक की 
अवस्था का कुक्ोंव सर की ओर है और दूसरे का पर को ओर | अवस्था में 
उल्ठा किरने से संप्तारमा। ओर सीवा फिरने से मोक्तमाने होता है । 


अपने ओर परदढव्यों के आकारों को प्रकाशित करने की सामथ्ये होने 
से, जिसने एक साथ विश्व के समस्त रूप का ज्ञान प्रगट किया है। ऐसा 
भगवान आत्मा है। संपूें पदार्थों का स्वरूप ज्ञात हो ऐसा गुणाला 
होने से उसने लोकालोऋ को मलकाने वाला एकरूप ज्ञान प्राप्त किया 
है। दर्पण में लाखों वस्तुएं प्रतिब्रिम्बरित द्योती है, किन्तु इससे दर्पण उन 
लाख वस्तुओ के रूप में नहीं हो जाता। दर्पण में कोई वस्तु प्रव्रिष्ट 
नहीं है, किन्तु उसकी स्वच्छता से छ्वी ऐसा दिखाई देता है। इसी प्रकार 
आत्मा का ज्ञानगुण ऐसा स्वच्छ है कि उसमें जानने योग्य अनेत पर- 
बरतुएँ ज्ञात होती है। जानने वाला अपनी शक्ति को जानता है और 
वह दूसरे को जानता हुआ पररूप नहीं हो जाता, किन्तु अज्ञानी को 
अपने स्वभाव की खबर नहीं है। कुछ लोगों का ऐसा अमिग्राय है कि 
केवलज्ञान होने के बाद झात्मा सत्र को ही जानता है, पर को नहीं 
जानता। ऐसे एक्राकार को मानने वालों का यहाँ निषेध किया गया. है। 
स्तथा कोई कहे कि ज्ञान निज को नहीं जानता, पर को ही जानता है, 
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तो इस प्रकार अनेक आकार मानने वालों का मी निषेव किया गया 
है। जीव का स्वरूप जैसा है वैसा विरोधरहित न जाने तो जीव जागृत 
नहीं होगा | 

और फिर आत्मा कैसा है, सो बताते है। अन्य दव्यो के जो 
मुख्य गुण हैं उनसे विलक्षण, असाधारण शुणवाला चतन्यस्वरूप है। 
आत्मा के अतिरिक्त जो अन्य पदाथे हैं उनके विशेष गुण कहे जाते हैं॥ 
जैसे एक आकाश नामक पदार्थ है, उसका विशेष गुण अवगाहना है, 
इसीप्रकार गतिमहायक, स्थितिपतहायक और वर्तनासहायक इत्यादि लक्षरों 
को धारण करने वाले घमंद्रब्य, अधघमेद्रव्य और कालद्ब्य है| यह पदा्थ 
आत्मा से- मिन्न हैं| प्रत्येक आत्मा अपनी अपेक्षा से त्रिंकाल है, परा- 
पेज्षा से त्रिकाल नहीं है | छहाँ द्रव्य जगत में विद्यमान हैं, उन्हे युक्ति 
आगम ओर अनुभव से सिद्ध किया जा सकता है । रूपित्व पुद्चलपरमाणु 
का गुण है। पांचों पदाथों के गुणों का आत्मा में अभाव है, 
के साथ संत्रध नहीं है, किन्तु विपरीत मान्यता ने घर ब्रना रखा है। 
एकबार पात्र होकर अपने अनंत केवलज्ञान खवरूप को छुने और जाने 
तो उप्तकी महिमा आये विना न रहे | अब यहीं अस्ति-नास्ति को बतलाते 
हैं कि परव॒त्तु के गुण तुकमें नहीं हैं ओर तेरे गुण पर में नहीं हैं । 
तू ज्ञायक है, इसलिये तेरा मुख्य लक्षण जानना है। तुकसे ही तेरा 
मे प्रगट होता है, पर से गुण प्रगठ नहीं होता । आत्मा का कोई 
गुण यदि पर से आये तो आत्मा निर्माल्य सिद्ध होगा। किन्तु तू अनंत 
गुण-स्वभात्र से परिपूण तत्त्व है | यदि उसे भूलकर पर का आश्रय 
ले तो क्या त्‌ निर्माल्य वस्तु नहीं कहलायगा ? आत्मा स्व्यम्‌ ही संपूर्ण 
खुख से परिपूर्ण है। 

असाधारण चतन्यरूपता, चनन्यस्वरूप्ब, अरूपित्व तथा ज्ञानवनता 
इत्यादि स्वभाव का अस्तित्व होने से आत्मा अन्य द्वव्यों से मित्र है। 
उन विशेषणों से एक ब्रह्म वस्तु को ही मानने वालों का निपेघ हो गया | 
जगत में अनंत परबस्तुएँ हैं | जगत, जगत में है, आत्मा में नहीं ४ 
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आत्मा पर से मित्र है, परवस्तु आत्मा से त्रिकाल भिन्न है। इस प्रकार 
जहँतक नियणेयपूर्वक्तन जाने वहातक जीव प्रथक्‍व का भेदज्ञानज्योति 
का पुरुषार्थे नहीं कर सकेगा। 

आत्मा अन्य अनेत दञयों के साथ एक क्षेत्रावाह्न में व्याप्त 
होकर व्यवह्यार से विद्यमान है; निश्चय से प्रत्येक आत्मा परक्षेत्र से 
लास्विह्य है। दज्य अर्थात्‌ अनत सुण-पर्यायरूप वस्तु। क्षेत्र अर्थात्‌ 
आत्मा को अतद्वदेशाह्य चोड़ारे। कल अब्रोत्‌ बन्‍धान में प्रशतान 
अपयत्या। भात्र अवात्‌ जिक्ालह्य में दज्य की शक्ति अथवा गुण | 

इस प्रद्ार आत्मा सरहद, सत्तेज, सकल ओर स्र॒धावरूय से-अयनते- 
पत्र से है और पतलु के दग्य, क्षेव, काल, भात्र की अप्रेज्ञा से त्रिशाल 
में भी नहीं हे। जैते पानों के साथ बुत समय से केंकड पत्थर भी 
एकत्रित चत्ते आ रहे हैं तथापि पानी और कंकड़ पत्थर मिन्न मिन्न हैं | 
इयी प्रह/ एफ स्थान में प्रयेफ बल्लु के एज़त्रेत रहते पर भी कोरे 
आवयने स्त्रमात्र से अज्ञा नहों होरो | इससप्ते त्िद्व हुआ कि आत्मा ठको- 
त्कोश चवस्त एक स्वनाव्रह्म हे। इप विशे- जाए से वल्तुछमात्र का 
नियत बताया है। ऐता जोत नाम का पदाथे समर है। सनय अत 
( जय +अव ] एक साथ जाने ओए बइल़ने को क्रिया को सो समय- 
आत्मा अथवा जीब है | 

अग्र मोज्ञवाग वतज्ञाते हैं; -जोब का झुाव्र फ्रिव है यह बताते 
हैं। जत्र जीव का सीची ओर क्ुकाव हो तत्र भेदविज्ञानज्योति प्रगट 
छोती है, तथा जब जीब्र स्वयं पुरुषाथे करता है तब वह प्रगठ होती 
है। यहाँ। साथधक्र भाव का बणन क्रिया है।जतब्र इप्त आत्मा में सौं- 
पद्ार्यों के ख्रभाव को प्रक्राशित करने में, जानने में समय केव्लतान को 
उत्पन्न काने वाली भेदविज्ञानज्योति का उदय होता है तत्र बढ सर्य 
प्रमात्रा से अपने को मित्र जानने लगता है। में पर से निएला हैं, 
जरीर, मन, वाणी, पुण्य, पापरूप नहीं हूँ; चैतन्यज्ञानम्पोतिललरूप हूँ, 
'रागादिरूप नहीं हूँ। अर्थात्‌ पर से मित्र हुँ। इस प्रकार की भेदज्ञान- 
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ज्योति के द्वारा पुण्य-पाप उपाधिरदित पूरे ज्ञानवन स्वभाव के लक्ष्य 
से, पर से मित्र रागरहित होने की क्रिया घाघक जीव करता है | 

जैसे भग्नि में पाचक, प्रकाशक ओर दाहक गुण हैं। इसीग्रकार 
आत्मा में दशन, ज्ञान और चारित्र गुण हैं । जैसे अम्नि पाचक गुण के: 
द्वारा अनाज पकाती है उसीप्रकार आत्मा अपने दशेन शुण से अपने, 
प्रम्पूणी शुद्धल्ममाव को पका सकता है । जेंसे अप्नि अपने प्रकाशक गुण. 
के द्वारा ख-पर को प्रकाशित करती है वैसे ही झात्मा अपने ज्ञान गुण. 
के द्वारा स-पर प्रकाशक है | जैसे अग्नि अपने दाहक-गुण के द्वारा 
दाह्मय को जलाती है. उसीग्रकार आत्मा का चारित्र गुण विकारी भाव को 
सर्वथा जला देता है । अधेरे में जाकर देखो तो सभी वस्तुऐे. एकसी 
मालूम होंगी, उनमें में मालूम नहीं हो सकता, किन्तु दीपके के प्रकाश में 
देखने पर थे जैसी मिन्न मिंन होती हैं वैसी ही दिखाई देती हैं। इसी- 
प्रेकार आत्मा को पर से मिन्न जानने के लिये पहले सम्यस्ज्ञोनरूपी प्रकाश 
चोहिये । यह सबसे पहली आत्मथम की इकाई है । संम्यकुंदशीन 
ज्ञान और अतःचांरित्र की एकता से ही घंमे होता है ओर वही यहाँ 
कहा जा रहा है । 

श्रात्मा का खमाव कैसा है? शिष्य के इस प्रश्न का उत्त सात 
प्रकार से कहा गया है | 

विपरीतदृष्टि से संसार और सीधी दृष्टि से मोद्ष होता है | यहाँ यह बताया 
जारहा है कि धमे क्योंकर होता है, इसलिये ध्यान रखकर घुनो ! 
यह अंतरंग की अति सूक्म बात है। भेदज्ञानज्वोति को प्रगठ 
करने से ही सर्व पदार्थी को जानने वाला केवलज्ञांन प्रगट होता है । 
केवलज्ञन का अर्थ है, पूणे-निमेलज्ञानदशा । उसे प्रगट करने में जीव 
तब- समय होता है जब भेदज्ञानज्योतिरूप मोदछामागे _ प्रगट होता है । 
मोक्ष का सर्नग्रथम उपाय आत्मा में - भेदज्ञानज्योति को प्रगट करना 
है, उसे-सम्पाज्ञनज्योति कहते हैं ।-जैसे-अधकार के कारण सभी चस्तुएँ 
प्रयकू प्रथकू मालूम नहीं होती,. उस्तीप्रकार अज्ञानरूपी अंधकार में मन, 


&०] समयसार प्रवचन : पहला भाग 


चाणी, देह, पुण्य, पाप इत्यादि जो कि झात्मा से मिन्न हैं, मित्र नहीं 
मालूम होते। किन्तु जब भेदज्ञान से प्रथक्‍्व के बोध का उदय होता है, 
सब जीव सर्व परढन्यों से छूटकर निरालंबी होकर दशेन, ज्ञानस्वभाव में 
अबृत्ति करता है | जब इसप्रकार की श्रद्धा होती है कि मन, वाणी, 
देह, पुण्य, पाप राग इत्यादि में नहीं हूँ तब श्रद्धा में पर से छूटना 
होता है | यहँ। तो अभी मोद्षदशा कैसे प्रगट हो उसकी श्रद्धा अर्थात्‌ 
पपेहिचान करने की बात है, वह प्रगट तो बाद में होती है। जैसे सूर्यो- 
दय से अंघकार का नाश होने पर प्रत्येक पदार्थ अलग अलग मालूम 
'होता है, उसीग्रकार अंतरंग ज्ञानस्वरूप की ज्ञानज्योति से पहचान होने 
'पर प्रत्येक स्व-पर वस्तु प्रथक्‌ प्रथछरू मालूम होती है | जैसे अशभ्नि का 
अकाश होता है वैसे ही यहूँ। ज्ञान का प्रकाश है । परमाणु, देहादि ओर 
राग का अंश मेरा नहीं है। मन के संबध से राग-दढ्वेष उत्पन्न होता है, 
उस संबंध से रहित अबिकारी आत्मघमे है | इसप्रकार की प्रतीति के 
अनुसार पुण्य-पापरहित और द्शनज्ञानरजरूप-स्थिरतारूप भात्मतत्त 
में एकाग्र होकर मोक्तमागें की प्रवृत्ति होती है ओर क्रमशः वीतरागदशा 
अगठ हो जाती है। हि | 
जिसे मुक्त होना है उसे उसकी परिभाषा जानना चाहिये | बंधन- 
भावरूप  अशुद्धदशा से मुक्त होता है या स्वभाव से मुक्त होता है* 
यह निश्चय करना होगा । अज्ञानी पर को मानता है इसलिये कमी 


'वेधनसाव से नहीं छूट सकता । कोई कहे कि अभी पुण्य-पाप, देहादि से 
अथक आत्मा कैसे माना जा सकता है? उसके लिये ज्ञानी कहते हैं कि- 


"मैं परमाथंतः मुक्त हूँ, पर से बद्ध नहीं हूँ, यह निणय तो पहले करना 
ही होगा | पहले श्रद्धा में से सर्व परद्व्योँ का संब्रध छोड़ने पर यह 
अतीत होता है कि परवस्तु के साथ तीनकाल और तीनलोक में भी आत्मा 
'का कोई संबंध नहीं है, इसलिये मेरा हित मुंकमें मेरे ही द्वारा होता 
है । इसप्रकार .अंतरंग में दढ़ता हो जाती है । 

. ' पहले पात्रतानुसार खूब श्रवण करना चाहिये ओर छुने हुये भाव का 
सनन करना चाहिये, क्योंकि स्वय॑ कौन है, इसका “अनादिकाल से 
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विस्मरण हो रहा है। और पर मेरे हैं, मैं पर काम कर सकता हूँ, पर 
मेरी सहायता कर सकते हैं, इसप्रकार की विपरीतदृष्टि के कारण 
थनादिकाल से पर का स्मरण बना हुआ है| जगते में ऐसी बातों 
का परिचय भी बहुत है, इसलिये पहले सत्य को सुनकर सत्य-असत्य की 
तुलना करना आना चाहिये, तथा खूब श्रवण करके आदरपूवेक 
अंतरंग से हैं। कहना सीखना चाहिये | सत्समागम से सुनकर ' में सिद्ध 
परमात्मा ही हूँ, यह समककर हैं। कहते कहते उसका अभ्यास हो: 
जायगा ओर उससे आत्मस््रभाव की स्थिति प्रगट हो जायगी | - 

आत्मखचभाव पर से मिन्‍न है, यह बात छुनते ही तत्काल भेद- 
ज्ञान हो जाता है, किन्तु पर से मिन्न आत्मा कैसा है ओर कैसा नहीं, 
इसकी यथाथे पहचान की बात होने पर जो जो न्यायपुरस्तर कहा जाता 
है उसे घुनकर मोकस्व॒मांव का प्रेम बढ़ना चाहिये | जिसे जिसका 
प्रेम है उसकी बात श्रवण करते हुये वंह उकता नहीं सकता, इसीप्रकार 
आत्मा की सत्य बात का प्रेम होने पर आात्मा पर का करता नहीं है, 
पर से निराला है, ऐसी बात सुनते हुये उकताना नहीं चाहिये, किन्तु 
उसे रुचिपूवेंक सछुनना चाहिये। सनेज्ञ द्वारा कथित यह सत्य है कि तेरा 
तत्न परसे निराला है, तूने उप्तका यथार्थ खरूप पहले कमी नहीं छुना 
था, इस्नलिये उसे सुनने के लिये प्रीतिपूर्वक्त ऐसा भाव होता है कि 
अरे ! यह बात तो अनंतकाल में कमी नहीं छुनी थी-ऐसी अपूर्व है । 
सम्रक पूवेक उप्तके ग्रति आदर होता है, उससे विरुद्द बात का आदर 
नहीं होता । अनंतकाल में घमे के नाम पर जो कुछ किया है वह कुछ 
अपू्त नहीं किया है, उसकी सत्य बात पहले द्वी अतेरंग में रुचिगत होनी 
चाहिये । | 

अप्तयोगी ज्ञानवन तत्व उस राग और परमाणु से भी मिल, पराश्रय- 
रहित, पूणे ज्ञानानंदरूप है। आत्मा स्वाधीनतया सदा जानने वाला है । 
ज्ञानमात्र मेरा स्वरूप “है, जो क्षणिक मलिनता दिखाई -देती है वह 
मेरा स्वरूप नहीं है | इस प्रकार पहले ज्ञान में स्वीकृति हो ओर राग 
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न्को ठालने के लिये स्थिरतारूपष क्रिया मुममें, मेरे द्वारा दवा सकती है, 
'ऐसी श्रद्धा होने के बाद सर्व परद्रन्यों से, परावलम्बन से मुक्त होकर सत्र में 
शकाग्न लीनतारूप चारित्र द्वो सकता, है। किन्तु अभी स्थूल मिथ्यात्वरूप 
मान्यता से, अनादिकाल से यह मानता चुला आ रहा है कि में पर की 
अद्वत्ति कर सकता हूँ, पर मेरी सहायता कर सकता है, पुण्य से गुण 
होता है, उससे धीरे धीरे घम प्रगट होता है; ओर ऐसी कल्पना किया 
करता है कि शरीर मेरा है, पर वस्तु मेरी है। इसप्रकार मानने वाले 
के धम कहँ। से हो सकता है? आत्मा बदलकर कभी जड़ नही होता, 

आर जड़ पदार्थ आत्मा के नहीं हो सकते.। परदृव्य को छोड़ने की 
जात व्यवह्यार से है| वास्तव में तो आत्मा को किसी पर ने प्रहण किया 
हही नहीं है,। केवल- मान्यता में ही पर की पकड़ थी कि राग मेरा है, 
चुण्य मेरा है,, जड़, पदार्थ मेरे- हैं, और इसप्रक़ार, जड़ की धत्॒स्था, का 
भाव मेरा है। इस- विपरीत मान्यता से छूटना समस्त परढन्यो से: 
छूटना है। आत्मा के भीतर कोई- घुस नहीं गया- है ।- श्रम से पर में- 
क॒तृत्व, मान: रखा है: क़ि जड़-देह्यादि कि: क्रिया- मेरे द्वारा होती है ओर 
यर, से: मुझे छहानि-लाभ, होता है; इस़प्रकार- जो पर- को ओर अपने को: 
एक करके: मान- रहा- था, उस विपरीत मान्यता का-स्वभाव की प्रतीत्ति 
से प्रथम त्याग करना; चाहिये-॥- उसके बाद ही वर्तमान में दूसरे की 
ओर मुकृती- हुई अस्थिर अवस्था को ख्॒रूप स्थिरता से छोड़ा जा सकताः है।. 

मैं परमात्मा- के समान -अनंत- आनंद और अपारकज्ञान. स्त्रभाव हूँ. 
जैसे भगवान हैं: वैसे- ही परमायेत: , मैं- हूँ, ऐसी इृढ़- प्रतीति होने से 


सम्यग्दशेन- .गुण - प्रगट होता- है। तैकालिक अविकारी स्वभाव का लक्ष 
होने पर वतेमान क्णिक अवस्था में जो अल्पराग का भाव रहता है- उसे 


“नहीं गिनता | ज्ञान _की तीत्र एकाग्रतारूप ध्यानाग्नि के द्वारा सबे राग 
के नाश करते की' श्रद्धा विद्यमान है; इसलिये उसके वल से राग हटता 
जुआ दिखाई देता. है। जैसे अग्नि में पाचक, प्रकाशक भोर दाहक शक्तियां 
वियमान .हैं उसीप्रकार आत्मा' में' दशेन, ज्ञान; चारित्रगुणु विद्यमान हैं। 
आत्मा त्रिकाल पर से मित्र हे, उच्तक्की अनंत चेँंतन्यशक्ति भी शुद्ध है। 
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चतेमान अवस्था में कर्म का निमित्त है, उसे लक्ष में न लेकर त्रिकाल 
ज्ञानस्वमावरूप में देखा जाय तो वह शुद्ध ही है। भात्मा में जो 
अशुद्ध अवस्था होती है उप्तकी स्थिति एक समयमात्र की है। विकारी 
भाव दूसरे समय में करता है सो वह भी मात्र उत्त समय, के लिये ही 
करता है। उत्त श्णिक अवस्थारूप 'मैं नहीं हूँ, मैं तो नित्य हूँ। शुद्धता 
अथवा अशुद्धता वतेमान पर्याय में होती. हैं, द्वव्यद्ृष्टि से देखने पर 
द्रन्य में वह भेद नहीं है। आत्मा अनतगु्ों का पिण्ड है, उसकी 
एक समग्र की वर्तमान अवस्थाः प्रगट होती है, और दूसरी त्रिकाली अवस्था 
अग्रगठ होती है, अर्थात्‌ शक्तिरूप. से होती है। संसारी आत्मा में भी 
अनंतज्ञान, दरशीन,, खुख, वीये इत्यादि गुण अप्रगठ शक्तिरूप.से हैं-। 

आत्मा में श्मय समर पर हाने वाली; बिकारी अभेवस्था प्रवाह 
से अनादि: की है, वह. अवस्था च्ाणिक होने से दूर की जा सकती है। 
आत्मा का स्वभाव रागद्रेष का नाशक्र है, किन्तु उत्पादक नहीं। चैतन्य 
का ख्रभाव अबगुण को जानने वाला है, अवगुणरूप होकर जानने वाला 
नहीं है। न्यायपूर्वक विचार करने से. मालूम होता है कि जिंप्तको, दूर 
काना चाहता हूँ वह मेरा स््रभाव नहीं है। इसका यह अथ्थे' हुआ कि 
पर से मित्र अकेला रहना निज्न का स््रमाव है।॥ ओर में पर में एकाच- 
बुद्धि को दूर कर ख में रहना चाहता हूँ। पूर्ण होने. से पहले पूरास्वभाच 
कीं श्रद्वा करना चाहिये, क्योंकि उम्रके विनाः पूणी की ओर का पुरुषाश् 
नहीं आ सकता । 

में त्रिशनाल अनेत गुणों का पिंड हैँ। एक समेयमांत्र की स्थिति 
का जो' त्रिक्ाार है वह मेरा स्प्रभाव नहीं है'। दोष और दुःख का ज्ञांता 
दोष' अथवा दुःखरूप नहीं है | यदि में अवगुणों को दूर करनां चाहता 
हूँ तो वे दूर हो सकते हैं और- मुक्तमें उन्हें दूर करने की शक्ति विद्यमान 
है। जिछ्ते ऐसा मैदज्ञान नहीं- होते। उसके त्रतः और चारित्र कहे से 
हो-सकते हैं] सम्पग्दशन से पूर्व सच्चे ब्रतारदिक नहीं'हो सऊंते, और सम्पर्दरीन 
के बिना सव-सम्रमण दूर नहीं हों सक्रता। यदि कषाय की मदता हो 
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तो पापानुबंधी पुण्य का बंध होता है | खतेत्र, निरावलंबी तत्व को 
सममभे बिना धमे नहीं होता, ऐसा नियम है। सर्वज्षञ कथित इस तजैकालिक 
नियम में अपवाद नहीं हो सकता । 
यथाथे आत्मस्वरूप को समझे ब्रिना देहादि की क्रिया की 

बातों में और उप्तके भगड़े में जगत लगा रहता है। आत्ममा्ग तो 
अतरंग अनुभव में हैं। अनादि से विपरीतता के कारण जीव ने जो 
कुछ मान रखा है वह यथार्थ नहीं है |. 

सुख अथवा दुःख जड़ में नही है, कितु परवस्तु की ओर कुकने का जो 
भाव है वही दुःखरूप है | तीव्रकषाय अधिक दुःख है और मंदकबाय 
थोड़ा दुःख है। उसे लोग सुख मानते हैं, कितु वे दोनों आत्मगुणरोधक हैं। 
जैसे घुआँ अप्नि का स्वभाव नहीं है, किन्तु गीली लकड़ी के निमित्त से 
वरतेमान अब्स्था में जो धुआँ दिखाई देता है, वह अप्नि का स्वरूप नहीं 
है। क्योंकि अग्नि के प्रज्वलित होने पर जैसे घुआँ दूर हो जाता है, उसी- 
प्रकार चैतन्य स्वभाव राग-दष के घुओ से रहित है । वरतेमान अवस्था 
में कमे के निमित से शुभ या अशुभवृृति का मैल उठता है, किन्तु वह 
आत्मस्वरूप नहीं है | अल्प मैल का फल अल्प दु:ख है, जिसे पुण्य कहा 
जाता है और अधिक मल का फल अधिक दुःख है, जिसे पाप कहा 
जाता है। शुद्ध चैतन्य स्वभाव में जीव के एकाग्र होने पर और ध्यान- 
रूपी अग्नि के प्रज्जलित होने पर वह मैल दूर हो जाता है। शुभ और 
अशुभ दोनों भाव विकार हैं, दोनों को कम के निमित्त से उत्पन्न हुआ 
पमैल जानकर जो उसे दूर करना चाहता है वह दूर करने वाला मैं 
निमेल हूँ | जिसकी ऐसी दृष्टि होती है वह उसे दूर कर सकता है। 

त्रिकाल पूर्ण, निमेल, निराकुल स्रभाव के लक्ष से वरतेमान धछ्ाणिक 
 शुमाशुभ  आकुलतारूप भाव दूर किया जा सकता है, -इसलिये पहले ही 
पूर्ण्बभाव की ग्रतीति करने का कथन किया है | संपूर्ण दशा प्रगट 
- होने से-पहले आत्मा अपारआानन्दरूप, निर्मल, पवित्र है,'ऐसी जो सम्यक्ू- 
अतीति करता है वह संपूर्ण दशा को प्राप्त करता ही है, | यहाँ कोई 
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कहता है कि प्रगट होने के बाद मार्नेंगा, उपके लिए कहते हैं कि 
परमात्मदशा प्रगठ होने के बाद मानने को क्या रहेगा ? 

में परमात्मस्तरूप ही हूँ, पुण्य-पाप के बंधनवाला नहीं हूँ, ऐसी 
सम्यऋ-श्रद्धा! में पूर्ण केवलज्ञान प्रगठ करने की पसतामथ्यैहै और उसके 
बल से वह पूर्णता को प्रगठ करता है; इसके अतिरिक्त दूसरा उपाव 
कोई बत्ताये तो वह सत्य नहीं है। 

जिस वस्तु की आवश्यक्ता हो वह कैसी है, कैसे मिले, ओर कहेँ। 
से मिले £ इत्यादि बातों का जीव पहले से ही निश्चय करता है। जैसे 
किसी को हलुवा बनाना है वह उसके बनाने से पहले -अमुक 
वस्तुओं से वह बनेगा ऐसी प्रतीति करता है, और फिर आठा, घी, शकर 
लेकर बनाने का परिश्रम करता है, उसीगप्रकार आत्मा चिदानंद भगवान, 
निर्मल, वीतराग है, पर से त्रिकाल मित्र हैं; उसको यथा्थरूप से पहचा- 
नने का अम्यास करे उसके लिए निन्नत्ति लेकर सत्‌ समागम, श्रवश- 
मनन करे तो अपूर्व सत्य समझ में आता ही है, किन्तु जिसे इस 
बात की रुचि नहीं है वह इस बात के कान में पड़ते ही कहता है 
कि यह बात हम- नहीं मान सकते, - क्योंकि जो देखने में नहीं थाता 
वह कैंसे माना जा सकता है” किन्तु यदि स्वभाव का विश्वास करके 
देखे तो सभी समय पूर्ण परमात्मस्वभाव हैं । आत्मा मनुप्य भी नहीं है, 
ऐसा जानकर ओर बतेमान विकारी अवस्था का लक्ष्य छोड़कर, अखंड ज्ञायक- 
रूप को ही मानकर यदि उसमें स्थिर हो तो संयोग और विकार दूर 
हो जाता है । ह 

४ मैं पूर्ण परमात्मा हूँ, राग और पुहल-परमाणशुमात्र मेरे नहीं हैं, 
मुझे पर का आश्रय नहीं है,” ऐसी श्रद्धा सम्यग्दशेन, ऐसा ज्ञान 
सम्फज्ञान तथा ऐसे दशशेन ज्ञान से जाने हुए स्वरूप में स्थिरतारूप क्रिया 
चारित्र है । | 

जैसे वक्कील अपने ही पक्ष का “समर्थन करता है, उसके विरोधी का 
चाहे जो हो इसे वह नहीं देखता; इसोप्रकार सर्वज्ञभगवान का न्याय 
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आत्मा के ही पक्ष में होता है | लौकिक न्याय ( नियम ) में तो देश, 
काल के अनुसार परिवतेन होता है, किन्तु आत्मधम्म में वैसा नहीं होता- 
कहा है कि:--- 
“ एक हीय, अणकाल मां, परमारथ नो पंथ । 
औरे ते पंस्मार्थ ने, ते व्यवहार समंत ॥ ” 
( झात्मसिंद्धि पद ३६ ) 


पूण अखंण्ड स्वभाव का लक्ष परमाथे है। पुण्य-पाप परिणामरहित, 
पराश्रयरह्ित, दशन, ज्ञान, चारित्र का साधकत्व उस परमाथे का साधक 
व्यवदह्वार परमाथे का पंथ है। 

जत्र यह जीब भेदज्ञानज्योति प्रगट करके परभाव से छूटकर स्वरूप 
में स्थिर होता है अर्थात्‌ दशैन, ज्ञान, चारित्र में अन्तरंग से एकत्वरूप में 
लीन होकर रमणता करता: है, तब केवलज्ञानज्योति प्रगट होती है । 

प्रश्न--क्या वास्तव में मन सहायक है ? 

उत्तर--नहीं, क्योंकि प्रत्येक द्रव्य स्व अपेक्षा से है, और पर अपेक्षा 
से नहीं है। आत्मा स्वरूप से सत्‌ है ओर पररूप से असत्‌-है। आत्मा 
में परवस्तु असत्‌ है। जो उसमें नहीं है वह उसका क्या कर सकता 
है ? जो प्रथकू वस्तु है, उसे परवस्तु तीनकाल ओर तीनलोक में _सहा- 
थक हो ही नहीं सकती, अर्थात्‌ मन जो कि आत्मा से भिन्न है, आत्मा 
का सहायक हो ही नहीं प्तकता । 

जीव नाम का पदार्थ समय” है| जब जीव समस्त पदार्थी के स्वे- 
“भाव को प्रकाशित करने में समथे केवलज्ञान को उत्पन्न करने वाली भेद- 
श्ानज्योति का उदय होने से, समस्त परद्वव्यो से छूटकर दशशन-ज्ञान- 
स्वभाव में निश्चित अप्रद्नतिरुप आत्मतल के साथ एकत्वरूप में 'लीन 
होकर प्रवृत्ति करता है तब दशेन, ज्ञान, चारित्र में स्थित होने से अपने 

“० स्वरूप को एकतारूंप-से --एक-ही -समय-जानता-हुआ--तथा --परिखिमन 

करता हुआ “'स्वसमय” है; ऐसी श्रद्धा का होना मोदामागे कहा है। 
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अब अनादि का बधमार्ग कैसा है सो कहते हैं:-पहले अनुकूलता 
के गीत गाये, अब्र प्रतिकूलता की वात कह्दी जाती है | अनादि अविदया- 
रूपी केलस्तंम की तरह पुष्ट हुआ मोह है, उसके उदयाजुसार प्रवृत्ति. 
की आधीनता से दशन-ज्ञानखभाव में निश्चित प्रवृत्तिरूप आत्मतत्व से 
छूटकर, परद्व्य के निमित्त से उत्रन्न मोह-रागद्वेषादि भावों में एकत्वरूप: 
से लीन' होकर जोब जत्र प्रवृति ,करता है तब पुद्लकरम के कार्मण-- 
स्कन्धरूप प्रदेशों में. स्थित होने से परद॒न्य को अपने (आत्मा के) साथ 
एकरूप से एक काल में जानता हुआ ओर, रागादिरूप परिणमन करता 
हुआ “परतमय” है| इसप्रकार प्रतीति की जाती है। 


अनादिकालीन मोह के उदयानुस्तार परवस्तु को अपनी माननेरूप 
जो पराश्रचित भाव होता है वह आत्मा में सदा नहीं रह सकता ॥+ 
अज्ञान भी नित्य नहीं रहता, तथापि जोब में वह अनादि से है; इसलिये 
यह. निश्चय हुआ कि जोब पहले शुद्ध था ओर बाद में अशुद्ध हुआ, 
हो ऐसी वात नही है | । 


प्रश्न---जब कि अज्ञान अनादि से है तब उप्तका नाश कैसे होगा £ 


उत्तर--जैसे चने से पोधा होता है, ओर पौधे से चने होते हैं; 
किन्तु यदि चना भून लिया जाये तो वह फिर नहीं उगता, इसीग्रकार 
रागद्रेष-अज्ञानहय अवस्था है, उसका एक बार नाश होने पर वह फिर 
उत्पन्न नही होती । 


निप्तकी अनादि से देहादि के ऊपर दृष्टि है उप्तते कहते हैं कि 
४ बह तेरे नहीं हैं, तू पुण्य-पाप-देह्यादि के संयोग से मित्र है, ” सो 
तो उसे रुचता नहीं है, तथापि ज्ञानी कहता है कि ,हम स्वय॑ अनुभत्र 
करने के बाद कह रहे हैं कि त्‌ अपार सामथ्येवान अनंतगुणरूप 
है, उसकी श्रोर इृष्टि कर । परके आश्रय से होने वाला विकार क्षणिक 
है, वह तेरा खरूप नहीं है, तू तो मुक्त, सिद्ध के प्तमान है । 
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- ऐसी सज्ची; बात कसी नहीं सुनी, इसलिए ' ही.” कहने में 
कठिनाई मालूम होती है] यदि बाह्य की बात की जाय तो तत्काल हैं 
हक़ार करता है. । 


! यहाँ अनादि अंबिद्या ( पंर को अपना मानना और ख्ये को भूल 
जाना ) को केल की 'उपमभा क्यो दी गई है ? सो कहंते हैं-जैसे केंल 
की गाँठ में से केल के अनेक पुर्त फ्ूठत जाते' है, उंसीग्रकार अज्षानं- 
रूपी केल में से. रागे-द्वेष-तृष्णारूपी अनेंक' प्रकार के पुते छूट॑ते 
रहते है, ओर उनका फल चौरासी लाख का अब॑तारे ग्रहण होता हैं। 

यदि अपनी मानी हुई कोई बात आती है तो ' तुल्त ही * हैं। * 
कहंता है, ओर यदि अपनी मान्यता से मिंन बात कही जाय तो डंके की 
चोट नकार देतों है | * 


मोह का अथे है स्वरूप को असात्रधानी। उसके द्वारा अनादि से 
'परैक्‍्स्तु मेरी है, पुरंय पाप मेरे हैं, इसप्रकार जीव 'मानता है। ऐभी 
यराधीनदृष्टि होने से उसको स्वतंत्र होने की बात अच्छी नहीं लगती । 
सू गर्भ है, पूर्ण , है, निर्विकारी है;, उसकी श्रद्धा ,कर | स्वमाद की 
5 ही ” भरने से अंतरंग से अनन्त बल आयेगा ॥ 

शुभ भाव भी आत्मस्वसाव में सहायक्र नहीं है । ऐसी समझा के 
लिना मात्र पुण्य की क्रियां की, और इसीलिये जो यह जीव अनन्तेवार 
जंवर्मे प्रेवेयक तेक गया उसकी श्रद्धा व्यवहार से तो बहुत स्पष्ट होती 
है, क्योंकि सम्पूण व्यवहार शुद्धि के बिना नत्रमें ग्रवेयक्त तक जा नही 
सकता, क़िन्तु अन्तरंग में परमाथ, श्रद्धांन नही हुआ, इसलिये इसका भब- 
अ्मण दूर ज़हीं हुआ; | ञ्मे 

, जैसे किसी मे पहला घड़ी उल्ठां रक्खा हो तो उसके ऊपर रखे 

गये सभी घंडें उल्टे ही रहते है, इसीपग्रेकंरं जिसकी श्रेद्रा तिपरीते 
डउसका ज्ञानं-चारित्र भी ..विपरोत हींता है!) इसलिये पहले से ही सेंच्चा 
स्वरूप समकने की आवश्यकता “है | संत्यं के सर्मकने में देर लगती है 
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इसलिए कोई -हानि नहीं है, किन्तु यदि जल्दी करके विपरीत मानले तो 
हानि अवश्य होगी ॥। - . - > 

वाह्म मान्यता ने घर कर लिया है, इसलिए जीव को लोकिक प्रद्गति. 
में मिठास मालूम होती है और सुण्य--पाप रहित शुद्ध आतक्मधर्म की 
मिठास मालूम नहीं होती; ग्रद्युत वैसी बात घुनकर बाह्यद्ृष्टि बाले जीव 
चिन्‍्ठा ओर द्वेष कंरते हैं । 


यह जीत्र जितना समय पर के लिये, लंगाता है उतना संमय, यद्वि 
अपने लिये लगाये तो कल्याण हुए बिना नः रहे । हे' भाई ! अनन्त: 
काल में यह महादुलेभ्‌ मनुष्य भव प्रिला है, इसमें यदि कल्याण नहीं 
किया तो फिर कन्न करेगा ? 


यद्यपि पुण्य को धमें मानने का निषेध किया गया है, किन्तु पाप 
से बचने के लिए पुण्य करने का निषेध नहीं है | हैँ।, -पुण्य-से धीरे 
धीरे आत्मगुण प्रगट होगा, ऐसी झनादि कालीन -विपरीत मान्यता -का' 
निषेध मोक्षमागे में है । अज्ञानी जीवों.ने राग की प्रवृत्ति-को कर्तव्य मान 
रखा है। पुण्य-पाप का भाव मुझे सहायक्र होगा, शरीर, मन, वाणी, मेरे 
सहायक होंगे, पर का में कुछ कर सकता हैँ, पर मेरा कुछ कर सकता 
है, इसप्रकार पर में, एकत्व की मान्यता से पुष्ट हुईं मोहरूप - भ्रीति 
चली भारही है। इसलिए अनुकूलता में राग और प्रतिकूलता में -द्वेंष करके 
विक्रार भांत्र में एकत्व साव से लोन द्वोकर जो जीव प्रव्ृत्ति,करता है, पर 
में कर्लरूप पराधीनता के द्वारा निमल दुर्शन-ज्ञानस्तरमाव से छूटकर 
पररत्तु को निनरूप मानता हुआ परहृ्य के निमित्त से उत्पल 
होने वाले राग-द्वेष, मोह में एकल्वरूप से लोन होकर परिणमन करता 
है, वहू परसमय है, वह जीव अधर्मी है; अनात्मा है ओर अपनी हिसा 
करने वाला है। ह॒ 


समय का अर्थ है आत्मा; उसका-जो पूण-पतित्र स्वरूप है सो 
समयसार है। आत्मा के अनन्त-आनन्दमय शुद्ध पवित्र. स्वरूप का-निर्ण॑य 
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करना सो सम्यकुदशन है | यहाँ भअन्धश्रद्धा से मान लेने की बात 
नहीं है, किन्तु भलीमाति परीक्षा करके निःसंदेहरूप से स्वरूप को 
मानना सो सम्यकृश्रद्धा है। ह 

आत्मा में मन के अवलबन से जो शुम-अशुभ वृत्तियाँ उठती हैं, 
वे आत्मा का स्वरूप नहीं हैं। मन जड़ है, वह आठ पाखुड़ी के कमल 
के आकार वाला है, उसका स्थान हृदय में है, जैसे रपशे इत्यादि को 
'जानने में इन्ह्रिया निमित्त होती हैं, . उस्रीप्रकार विचार करने में मन 
उनेमित्त होता है। वह बाह्म-स्थूल इन्द्रियों जैसा दिखाई नहीं देता । 


प्रक्ष;---तब फिर मन है, यह कैसे जाना जायगा ? 


उत्तर:--यदि ज्ञान अकेला ख्वतंत्र कार्य करता द्वो तो परावलबन न 
हो, ओर क्रम भी न हो, किन्तु जब विचार में क्रम पड़ता है तब मन 
का निमित्त होता है। पीच इन्द्रियों के द्वारा जो विषयों का ज्ञान होता 
है' उन इन्दियों' के सबंध 'का ज्ञानोपयोग वेघकर अंतरंग में विचार 
करने पर एक के बाद दूसरा क्रम पूरक विचार आता है, तब्र इन्द्रियों 
में प्रवृत्ति नहीं होती, तथापि विचार में क्रम पड़ता है'। वह परावलंवन 
को सिद्ध करता है। बाह्य परावलंबनरूप ऋूय-मन है| वह विचार में 
सहायता नहीं करता, किन्तु वह निमित्त मात्र है। ज्ञान अपने ज्ञान- 
'स््रभाव के द्वारा दही जानता है। परवस्तु आत्मा की सहायता कर ही 
नहीं सकती | रा 

लोगों में आजकल सच्चे तत्व की बात नहीं चलती | धम के 
ब्चाम पर बहुत सा परिवतन हो रहा है, कुछ . लोग झात्मा को देह 
और वाणी से प्रथक्ू कहते हैं, किन्तु वह मन से भी मिन्न है; सकल्प- 
पंरवेकल्परूप पुण्य-पाप की जइत्ति से भी भिन्न है । वह पर के आश्रय 
के बिना स्त्र में रहने वाला है, ओर ख्तंत्रतया सबको जानने वाला है, 
शऐेसा नहीं मानते; इसलिये उनको धर्म का प्रारम्भ भी नहीं' होता '। घर्म 

आाद्य में नहीं किन्तु अपने में ही है । 'जिसे 'यह ' ज्ञात 'नहीं है कि 
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देह, वाणी और मन से रहित धर्मस्वरूप आत्मा खये ही है | जे पर 
के ऊपर- लक्ष रखता है, तथा यह मानता है कि पर सहायक होता 
है, पर के अवलम्ब से लाभ होता है, वह मभूठा“है | निमित्त पर है, 
ओर पर की सत्र में नास्ति है; इसलिए निमित्त पर का कुछ नहीं 
करता, किन्तु स्वयं परावलम्बन में ( रागादि में) रुककर हीन हो 
जाता है। जब्र वह विकार करता है तब सन्मुख जिस वस्तु की उपस्थिति 
होती है उसको निमित्त कहा जाता है | निमित्त किसी को विगाड़ता अथवा 
सुधारता नहीं है, किन्तु अज्ञानी जीव ख्वये अपने ' को भूलकर पर के 
ऊपर आरोप करता है । इन्द्रिय विषयों में या त्री, मकान, आशभूषणादि 
में सुख नहीं है, किन्तु स्वये अज्ञान से कल्पना करता है कि पर में 
खुख है, संयोग में सुख-दुःख है | खरी पुत्रादि इसप्रकार चले तथा इसप्रकार 
बोले तो ठीक ओर इसप्रकार चलें तथा इसप्रकार वाले तो ठीक नहीं, 
इसप्रकार अपनी रुचि के अनुसार अच्छे-बुरे की कल्पना करता है। कहीं 
सुख-दुःख दृष्टि से नहीं देखा मात्र कल्पना से मान लिया है। सुख का 
निणेय मैंने कहँँ। किया है, यह भी किसी दिन विचार नहीं किया, तथापि 
चहँ। शंका नहीं करता | विषयों में खुख को कल्पना करना अरूपी भाव है, 
चह दिखाई नहीं देता, फिर भी त्रिना विचार किए उसको मान लेता है। 
वहँ। यह तके नही करता कि आँखों से देग्बूँगा तभी मानूगा | पर में छुख 
है, यह जिप्तप्रकार विपरीत ज्ञान से निश्चय किया है, उसीप्रकार मन, इन्द्रिय, 
देहादि मेरा स्वरूप नंही है, में सभी को जानने वाला हूँ, में ज्ञानस्वरूप 
सदा पर से भिन्न हूँ, में ज्णिक विकाररूप नहीं हूँ, मै पूर्ण खवतेत्र सुख- 
रुप हूँ, ऐसा विचार पूर्वक यंथाथे निर्णय स्वत. ही कर सकता है । यथावे 
निर्णय करके उसमें एकाग्र होने से सच्चा लुख प्रगठ होता है।। : 

यदि वर्तमान में ही पूर्ण खतत्रदशा प्रगट हो तो अबिकारी दशा 
प्रगट हो, और अविकारी दशा' हो तो अनत-आनद दशा प्रगठ हो | 
कित्तु बनैधान में विकार है, इसलिए भेदनानज्योति के द्वारा राग-द्वेष- 
मोह से आत्मा को प्रथकू करने का प्रयज्ञ करना पड़ता है । 
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एक बार सत्य श्रद्वा करने से, भेदज्ञानज्योति के द्वारा समस्त परद्वव्यः 
योर परभाव से मुक्ति होती है। यदि एक बार स्वतंत्र, स्वसमय के मानले 
तो ससार न रहे । सम्यकूज्ञान क्या है ? यह अर्नन्त कांल में कमी 
यहीं जाना और अज्ञानं भाव से धमें के नाम पर पाप को कम करके पुण्य- 
बंध किया, किन्तु उससे घर्म नहीं हुआ ओर इसलिये भमव-अ्रमण नहीं रुका | 

मोह अनादि, अज्ञानरूपी केलस्तम्म के समान है । मोह का - अथे 
ऐ-स्रूप में श्राति अर्थात्‌ निज को भूल जाना ओर पर को अपना 
धानना, यही अनन्त संसार का कारण है। सम्यग्दशन के द्वारा उसका 
नाश होता है। - । 

श्रेणिक राज़ा, क्ञायिक सम्यक्ती थे। ग्रहस्थ दशा में यथाश्र॑ स्वरूप 
की प्रतीति हो सकती है। श्रेणिक राजा अभी पहले नरक में है, 
.वहा- से निकलकर, मनुष्य भव प्राप्त करेगे और आने वाली चौवीसी के 
प्रथम तीथकर होंगे । उन्होंने 'चारित्र न होने पुर भी एकावतारित्व प्राप्त 
क्या-। पहले अज्ञान अवस्था में नरकायु- का बंध हो गया था, 
उससे- मुक नहीं हुआ जा सकता । किन्तु तब्न साक्षात्‌ तीर्थंकर परमात्मा 
महावीरस्वामी के निकट आत्मग्रतीति होने के बाद ,शुभराग उत्पन्न हुआ 
ओर -उसमें तीथैकर नामकर्म -का बंध हुआ । ऐसा उच्च पुण्य सम्यग्दृष्टि 
के- ही बच्चता, है। न 

मैं पुण्यत्पाप. के विकार से भिन्न हैँ, राग मेरा स्वरूप नही है 
झुमराग़. आत्मधघम में « सहायक नहीं है, क्यों कि. वह, विकार., है, “जो 
कि अविकारी स्वरूप धरम में सहायक नहीं होता; ऐसी- समझ जिप्तको 
होती है उसको तीथैकर नामक़मे. महज ही बंध जाता है | श्रेणिक 
राजा के कोई ब्रत-अभ्रवा चारित्र नहीं था तथापि मैं पर का कर्ता 
नहीं हूँ, मात्र ज्ञाता ही हूँ, ऐसी श्रद्धा के बल से वे एकावतारी हो 
सये, वे. भविष्य में तीर्थंकर. होंगे । उनके अतरंग में निश्चय स्वरूप 
का 'यथाथे भाव था, पर का स्वामित्व नहीं था, और इसीलिये एकाबता- 
रित्वि हुआ ; यह मात्र सम्यग्दर्शन की ही महिमा है | उसके बिना 
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अनंतबार धमे के नाम पूर त्रतादि क्रियाएं की, शंरीर में काटे लगाकर 
उसे जलां दिया जाये तो भी क्रोध ना करे, ऐसी क्षमा रखने पर भी 
धर्म नही हुआ, मात्र शुभ भाव हुआ | इतना करने पर भी आत्मा, 
मैन, वाणी, देह से पर है, पुण्य-पाप के विकल्प से रंहित है; ऐसी श्रद्धा 
नहीं जमी । 


अनादि से पर में कर्ता-कमरूप अद्त्ति क्री आधीनता से पराघधीन 
हो गया, स्रोधीन नहीं रहा ) अपने स्वाभाविक दर्शन, ज्ञान, चीरित्र 
भाव की एकता से छूटंकर पंरूंव्य के आश्रित होने वाला जो विंकार, 
पुण्य-पाप मोह भाव है वही में हूँ, इसप्रंकार उसमें 'एकंत्बुद्धि करके 
प्रदेत्ति करता है, पर के स्वरॉमिंत्र से परंदरव्य की प्रंद्रत्ति में. लीन होकरे 
प्रदत्त होता है । ईंसप्रकार केरम के फेल में अटेक रहा है'। पर को 
अपने साथ एकंरूंप माननेवाला, जाननेवाला ओर रांगादिरूप 'से 
परिणेंमन करने वाला * परसंमेय ? है, अशुद्ध अबस्थे वीला है । 
आत्मा अकेली हो तो अंशुद्वता नहीं ञी सकती, किल्तु पुद्कलकमे 
को निमित्त है, इसलिए उसके आरोप से अशुद्ध अवस्था कहलाती 
है | मल दरब्य में -अशुद्धता घुमे ' नहीं गईं है। स्मौब 'से देखें तो 
बतेमान क्षणिक अंशुद्धता के समय भी आत्मा शुद्ध ही हँ। सोनो सोट्टची 
ही होता है। परधातु के संयाग के समय भी' बंद सोट्ची शुद्ध था, 
इसलिए वह शुद्ध ही 'सकता है। जब्र सोने में 'ताबा मिला हुआ था 
तब भी ताबा सीने को नेहीं था, इसलिए वह उससे ' अलग किया जा 
सकता है। उसीग्रंकार पर के निमित्त से रहिते ' स्रमात्रिक वैंस्तु के 
ऊपर लक्ष करने पर जीव क्षणिक विकोर दूरं करं. मकता हैं। अखेड 
मुंश की ग्रतीति के बिना विकार केा नाशक हैँ, ऐसी श्रद्धा के अभाव 
से में पुंणंय वीला हूँ, बिकारी हैं, न्‍्यून हूँ ऐसा मानकर पुण्यादि ' पर 
का आश्रय हेदता है। यदि &स''विपरीतद्रष्ट की वठलकंर पणेन्पवित्र 
स्मांव का लक्ष करे “तो पंरमांक्देशा प्रगठ होती 
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“पुद्नल कम प्रदेश स्थित है”? इसका अर्थ है कमे विपाक में- युक्त होना। 
जैसे चावल पकते हैं, बक्त में फल लगते हैं, उसीप्रकार कम परमाशु में 
विपाकरूपी फल देने की शक्ति प्रगट होती है तब अज्ञानी उसमें राग-द्वेष 
भाव से युक्त होता है, उसको अपना स्वरूप मानता है और उसमें उसकी 
प्रबृत्ति-स्थिरता होती है। इसलिए यह 'परसमय' अधर्मी है, ऐसा जानना 
चाहिए | सभव है यह वचन कठोर माल्रूम हो, किन्तु वे सच्ची वस्तु- 
स्थिति को दिखाते है, इसलिये सत्य हैं | जिसने निज को ख्तन्त्र, 
निमेल ठीक नहीं माना, उससे परको ठीक मामा .है, ओर इसलिये निज. 
को भूलकर वह पर के राग में अठक रहा है । 
यदि यह बात सूकम मालूम हो तो पूरे ध्यान रखकर समकना चाहिए, 
आत्मा सूक्म है इसलिए उत्तकी बात भी सूक्ष ही होती है। एक- 
स्व की सम्कों के बिना अन्य सच अनन्त वार किया है। आत्मा को 
परम सत्य बात किनी ही विल्ले स्थानपर सुनते को मिलनी है, यदि कोई 
घरम सुनने जाये तो बहँँ। कथा कइनिया सुनाई जाती हैं, बाह्य को प्रहृ॒ति 
बताई जातो है, बाह्य क्रिया से संतोष मतव्राका-वर्म के खरूप को शाक्-- 
भाजो कि भाति सप्ता बूवा दिया गया है। जो बात अनन्त काल में 
नहीं सप्रफ़ों गई छत्ते समझने के लिए तुलनात्मक बुद्धि होनी चाहिये। 
लोकेिक बात ओए लोफ्नोतर वात बिल्कुन्न मिन्‍न होती है | यदि यह बात 
जल्दी सप्रऊ् में-न आये तो इन्करार मत्र काना, जो अयना स्वाघीन स्त्र- 
रूप है वह ऐसा कठिन नहों हो सक्रता कि समर में ही न आये, मात्र 
सत्‌ सप्कते का प्रेन चाहिए । आचार्यदेव ने कह है कि में अयतो और 
तुछारी आत्मा में पिद्वत्व स्थापित करके यह तत्त बतलाता हूँ। 

अनजान व्यक्ति को ऐपाा लाता है कि प्रति दिन एक हो वात 
क्यो की जाती है | किन्तु अरे भाई ! आत्मा तो सम्ो को जानने 
वाला है, पर का कर्ता नहीं है । अज्ञीव के ऊपर किसी आजक्मा को 
सत्ता नहीं चलती । भगवान आत्मा तो पर से मिन्न, ज्ञाता, साक्षी, 
अरूपी है, देहादि जड़ रूपी हैं, उनका काये अरूपी जीव कमी नहीं 
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कर सकता । ऐसी “ ढटो और दो चार ” जैसी स्पष्ट बात बुद्धि वालों 
को कठिन कैसे लगती है? रूपी का कार्ये अरूपी के नहीं होता, 
कि दोनों पदार्थ त्रिकाल मित्र हैं | एक जीब दूसरे जीव का किप्ती 
समय कुछ नहीं कर सकता '। 

लोग कहते हैं कि जैसी इच्छा की जाय उसीप्रकार जड़ की 
क्रिया होती है, वह स्पष्ट दिखाई देती है । किन्तु यही विपरीतद्ष्टि का 
श्रम है। “ मैं करता हूँ, में करता हूँ, ” यही मान्यता अज्ञान है| जैसे 
गाड़ी के नीचे चलता हुआ कुत्ता -ऐसा मानता है कि. गाड़ी मेरे द्वारा 
चल रही है, उसी तरह जीव को- देह से ग्रथकृत्त का-साक्षीपने का 
भान नहीं है, इसलिए परका कर्ता होक- ऐसा मानता. है, कि “ में 
करता हैँ, मे करता हूँ।” शरीर अनंत परमाशुओं से बना हुआ है। 
उसका परिणमन तेरे आधीन नहीं है। शरीर, मन, वाणी से आत्मा 
पृथक है, ऐसा न मानकर पर में एकत्वबुद्धि करके, विकार को अपना 
मानकर जीव रागरूप से परिणमन करता है, उसके- “ परसमय ” बताया 
गया है। 

मावाथे:--जीव नामकी वस्तु को पदाथ कहा है । “जीव ” शब्द 
“जो अक्षरों का समूह है सो पद है, ओर उस पद से जो द्वव्य-पर्यायरूप 
अनेकातपना निश्चित किया जाता है सो पदार्थ है । 

आत्मा पर अपेक्षा से नहीं है, ओर सर अपेक्षा से है, यह अनेकात 
है । प्रत्येक पदार्थ सत्र श्रपेज्ञा से है सो *अस्ति ” ओर पर अपेक्षा से 
नहीं है सो * नास्ति ? है | प्रत्येक वस्तु में ऐसे दो स्वभाव हैं । जो 
स्व अपेक्षा से है वह यदि पर अपेक्षा से हो जाय तो खबर प्रथकू न 
रहे। और जो पर अपेक्षा से नहीं है, उसी प्रकार सत्र अपेक्षा से भी नहीं 
है, ऐसा माना जाये तो स्व का अभाव हो जाय । लकड़ी लकड़ी 
की ही अपेक्ता से है, और दूसरी अपेक्षा से “नहीं है । इसप्रकार 
लकड़ी को देखकर निश्चय होता है। इसीग्रकार अत्ति-नास्ति दोनों 
एक पदायथ के ख्तंत्र घम हैं । . 
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गुड़ शब्द से गुड़ पदार्थ का निश्चय होता है। शब्द में पदार्थ नहीं 
है। इसी प्रकार जीव शब्द में जीव वस्तु नहीं हैं, ओर जीव पढाथ -में 
शब्दादि नहीं-हैं-। यहां जीव शब्द कह्दा है, उसके द्वारा जीव पदाथ 
को द्रब्य-पर्यायस्वरूप से निश्चय किया जाता है | उसे सात बोढलों 
में कहा 5 

(१) प्रत्येक्त आत्मा का ख्वतंन्न द्वब्य, द्ृव्य-पर्यायस्वरूप से अनेकांत- 
स्व निश्चय किया जाता हैं । 

(२ ) जीव पदाथ उत्पाद-वब्यय-प्रोग्यमयी प्त्ताखरूप है | चाण-- 
कण में एक के बाद एके पर्याय बंदलकेर नित्य स्थिर रेहता है. । 

'('३ ) दर्शन-ज्ञानमयी चेतना स्वरूंप है ॥ 


(9) द्रव्य अनंत गुणमयी, अनंत धर्मस्वरूप होने से गुण-पर्याय 
चाला है । 


(५) ख-प्र को जोननेवाला स्वभाव से अनेकांकाररूप एक हैं, 
अर्थात्‌ अनेक को जानकर अनेकरूप नहीं हो जाता । 


( ६ ) ओर वह आकाशादि से मिन्र, असाधारण चेतन्यगुणस्वरूप है। 


( असाधारण अर्थात्‌ पर से मिन्न गुगु। यह उसका स्थूल अर्थ है । 
असाधारणगुण का सूकुम अर्थ ऐसा है कि ज्ञानगुण के अतिरिक्त अनतगुण 
जो आत्मा में हैं वे ,सत्र नि्रिकल्य हैं, वे स्व-पर को नहीं जानते । मात्र 
शक ज्ञानगुण' ही सत्र को और स्तर से मिल समस्त ग्रुण--पर्यायों का 
जानता है, इसलिये असाधारण है । 


, (७) अन्य 'दहृब्य, के साथ एक क्षेत्र में रहने पर भी वद्द अपने ररूप 
को नहीं छोड़ता, ऐसा जीव,नामऋ पदार्थे 'सेमय' है । जब वह अपने 
स्वभाव में स्थिर रहता है अथात्‌ सत्र में -एकत्वरूप से परिणमन करता 
है तब तो 'स्वसमय' है और जब पर में एकत्वपने से लीन हेकर राग- 
डेंषरूप से परिणमन करता है तब 'प्रसमय है । |; 
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इसप्रकार जीव के द्विविषल्ल होता है। अब समय के द्विविषल में 
आचाय वाधा वतलाते हैं | में पुए्य-पापरद्धित निर्मल हूँ, ऐसा मानकर' 
जो ठहरना है सो स्वसमयरूप मोद्ध भाव है ओर पर मेरे हैं ऐसा मान 
कर पुण्य-पाप के विकारी भाव का कर्ता होकर उसमें परिणमित होता है- 
स्थिर होता है सो वह पर समयरूप बंध भाव हैं| 


जीव में जब मोक्षमाव होता है तत्रे बंब भाव नहीं होता । जीवः 
सत्रमाव से एकरूप है तथापि उसे ठो प्रकार बतलाना सो दोष हैं। 


ज्ञान, श्रद्धा, स्थिरतारूप एक हो प्रकार से रहना ठीक है। इसलिये 
अपना जैसा खरूप है वैसा एकाव समककर प्राप्त कर लेना ही सुदर है, 
ओर उप्तसे विपरीतता शोभारूप नहीं हैं । इस अथे की गाथा निन्न प्रकार हैं: 


एयत्तणिच्छयगओ समआओ सब्वत्थ झुंदरो लोए । 
बंधकहा एयत्े तेश विसंवादिणी होई ॥ ३ ॥ 


एकलनिश्चयगतः समय: सत्र सुंदरों लोके । 
वेधकथकत्वे तेने विसवादिनी भवति ॥ ३ ॥ 


अग्र--एकल निश्चय को प्राप्त जो समय है. वह लोक में सर्वत्र: 
खुद हैं, इसलिये एकच में दूसरे के साथ बेच की कथा वितंवराद-बिरोध; 
करने वाली हैं । ५ दे 

इस गाथा में बहुत बड़ी गहरी बात है, अपार रहस्य भरा है । 
प्रत्येक गाया में मोन्त का अमोध मत्र भरा है, किल्तु वाणी में सब्र 
नहीं आ सघकता। जिपके ४-५ गाड़ी अनाज पैदा होता है ,उसके काम करने 
वाले थोड़ा अनाज ले जाते हैं, किन्तु जहँ। हजारों मन अनाज पैदा होता 
है उसके काम काने वाले अधिक ले जाते है । इसीग्रकार जिसके 
मति-श्रुतज्ञान संम्यऋ होता है, उत्के विचार, वाणी और व्यवहार की 
अमुक निर्मलता के पाक में से थोड़ासा कथन प्राप्त होता है, किल्तु 
जिनको साक्षात्‌ केवलक्ञान उत्पन्न हुआ है उन सर्वेज्ञ भगवान की धारों- 
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ग्रवाह्दी वाणी साक्षात्‌ श्रवण करने वाले गणधघर देवों को अधिकाधिक 
मिलती है | यह समयलार शास््र.साक्षात्‌ भगवान को वाणी से आया 
है | वर्तमान में महाविदेहक्षेत्र में त्रिलोकीनाथ तीर्थकरदेव श्री सीमंघर 
भंगवान साक्षात्‌ विराजते हैं, उनके मुखकमल से वाणी का प्रवाह 
छूटता है | सर्च द्रव्य क्षत्र काल भाव को एक समय में वे जान रहे 
हैं। चार कर्मों को नाश कर तेरहत्रीं भूमिका में (गुणस्थानमें) सर्वेज्ञ बीत- 
रागदशा में परमात्मदद पर विराज रहे हैं। धमेसभा में उनकी दिव्य- 
ध्वनि सहज छूठती है | हजारों घर्मात्मा संत मुनि उसका लाभ ले रहें 
हैं | पहले भरत ज्षिनत्र में भी ऐसा ही था । 

, विक्रम संवत्‌ ४७६ के लगभग श्री भगवान कुढकुंद्ाचाये देव भरतक्षेन्र 
'से महाविदेहतक्षेत्र में श्री सीमंघर भगवान के पास गये थे, वहाँ आठ 
दिन रहकर खून अश्रवण,-मनन करके भरततक्षेत्र में वापिस आए ओर 'समय- 
सार, 'प्रवचनसार' इत्यादि शात्रों क्री रचना की। भगवान के पास श्री 
कुंदकुदाचाय गये थे, यह बात सत्य है । प्ाक्षात्‌ नीर्थकर भगवान के 
ओमुख से .निकला हुआ 'समयसार' का भाव उनने 9१५ गाथाओं में 
सूत्ररूप से गूंथा है..। वतेमान काल के जीव्र उनका कहा हुआ समस्त 
ज्ञान सम्पूणं भाव से समक नहीं सकते । जितने में अपना पेट पूरा भेरे 
खझुतना ग्रहण कर सकते हैं; उनके' जैसा चारित्र नही पाल सकते, किन्तु 
एकावतारी हो सकने के लिए वैसी सामश्ये वर्तमान में भी है। अपनी 
-लैयारी के बिना कान मानेगा और उसे स्वयं जाने ब्रिना क्या खबर पड़ 
सकती है ? घी की प्रसंशा छुनने वाला घी का स्वाद नही . जानता, और 
“खाने वाले को देखने से भी. घी: का स्वरा नहीं'आता, किन्तु ख्य घी का 
लोंदा मुंह में डालकर एकामग्र हा तो. उश्नके स्वाद का ,अनुभव कर सकता 
है,। उसीग्रकार, अतीन्द्रिय-आनन्दस्वरूप आत्मा की प्रशला सुने अथवा 
उसकी , कथा झुने तो उतने मात्र से उसका आनन्द नहीं आता, और उस 
चस्तु के जानकार जीब्र को देखे तो मी खबर नहीं पड़ती. किन्तु उसे जान- 
कर स्वरूपलीनता के द्वारा स्वथ अनुभव करे तब' उसके, आनन्द का 
अनुभव कर सकता है | 
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आत्मा, का सत्स्वरूप भल्रीभाति श्रवण- करना ;चाहिऐ, श्रवण करने 
के बाद उसका गूढ़ भाव अंतरंग में प्राप्त करके वस्तु का स्वय निर्णय 
करके अनुभव करना चाहिए ।, उसके लिए विशेष निवृत्ति ,लेना चाहिए, 
बारंवार स्वाध्याय और चर्चा करनी चाहिए | उससे उकताना नहीं चाहिए। 
बारहवें खरे में से देव भी बड़े पुण्य की समृद्धि को छोड़कर यह मनुष्य 
लोक में घमे श्रवण करने को आते हैं | स्वयं ज्ञानी होने पर भी 
तत्व की रुचि में विशेष निशेय करने ओर ,तोथैकर भगवान की वाणी 
घुनने के लिए -वे धमेसभा में आते हैं| 
यहाँ। यह कहते हैं कि जो स्वाश्रय है सो सुन्दर है, किन्तु पराश्रय में 
बंधन होने से वह असुन्दर है। लोक में कहा, जाता है कि- “ पराधीन 
सपने हु सुख नाहीं ।” स्वाघीनता में दूसरे का मुख नहीं ताकना पड़ता। 
एकत्वदशा कितनी सुन्दर है ! कर्म सबन्ध के विकार का कथन विसंवाद 
करने वाला है । एकमात्र चिदानन्द की बात सुन्दर है, और पर के साथ 
अन्चन भाव की कथा असंदर है | एक में बन्च नहीं होता | पखरस्तु 
के संयोग से, पराश्रय से बन्ध होता है। आचाये कहते है कि-चैतन्य 
भगवान आत्मा को द्वीन या पर की उपाधि वाला कहना पड़ें यह 
बात शोमा नही देती, किन्तु क्या किया जाय  अनादि से.वन्धन भाव हैं, 
इसलिए ऐसा कहना पड़ता है | : |॒ जे 
सर्वेज्ञ भगदान ने आत्मा को शक्ति की अपेक्षा से सबका ज्ञाता 
होने से “महान्‌” कहा है | इसलिये 'पर मुझे हेरान करता हैं ऐसा 
जो मानता है उश्तकों यह वात शोभा नहीं इतौ । तेरी अपार सामर्थ् 
की महिमा गाई जा रही है| श्रीमद राजचद ने कहा है क्रिः--- 
४ जे पद श्री स्वेज्न दीठुं ज्ञान मां, 
कही शक्या' नाहें पणु ते श्री समगवान जो । 
तेह स्वरूप न अन्य दाणी ते शुं कहे ? 
अनुभवगेाचर मात्र रह्य ते ज्ञान जो ॥ ” 
- (६ अपूब झवसर, गाथा २० 9» 
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आत्मा का अरूपी निमेल ज्ञानानंद संरूप साक्षात्‌ केवलज्ञान में भगवान 
ने जाना है, वह स्वरूप लक्ष्य में पूर्ण होने पर भी वाणी से पूरा नहीं 
वहा जा सकता | ऐसे भांवान आत्मा मन और इन्द्रियों के अरनलंबंन 
के विना केवल अतरंग, के अंनुंभंव से ही जानो जा सकता है । 

लोक में कहा जाता है कि मुक्त जैसा कोई बुरा नहीं है, किन्तु 
'ऐसा क्यों नही कहता कि मुझ जैसा कोई भला नहीं है ? कोई किमी 
को बुरा नहीं कर सकता | स्त्रय अपने में बुरा भाव कर सकता है, 
झोर उससे अपना ही अहित होता है | आचाये देव कहते हैं 
स्वतेत्र चैतन्यस्वरूप निजमें एकरूप है, उसमें बंधपनें की बुरी बात 
करना लज्नाजनक हैं । संसार में परं को बुरा केहकर आओरननंद माना 
जाता है, तब आचार्य देव को आत्मा को विकार ओर बंधन बाला कहने 
में लजा मालूम होती है। संसार में परिभ्रमण करने वाली बुराई में- 
विकार में पूरा द्वोना चाहें तो भी उसमें पूर्ण नहीं हो सकता, क्योंकि 
विकार आंत्मा का स्वरूप नहीं है, एकतत्तव - में बंध कहने पर स्वतंत्रता 
के ऊपर ग्रह्मर होता है | माई ! इष्टि को बदल, स्वतेत्रता की ओर 
देख तो बंधन नहीं रहेगा | एकत्व निश्चय को प्राप्त: खतंत्र सिद्धंदशा 
में स्थित रहता है, सो ते सुंदर है, किन्तु जो पर में एकत्तरूप दृष्टि को 
प्राप्त संसारदशा में-बंधदशा में है जो कि असुंदर है । 

लोगों में ऐमा कहा जाता है कि ससुराल के नाम से जमाई की 
पहचान द्ोना लज्जाजनक है। वह स्वयं जिसकी संतान है उस पिता के 
नामसे पहचाना जाय तो ठीक: हैं; उसीप्रकार भगवान आत्मा अपनी 
सजातीय संतान,,निर्मल पर्याय जो शुद्धाव्मा है उसके संबंध से पहचाना 
जाय तो यथार्थ है, किन्तु कर्म के निर्मित से विकार पर्याय के द्वारा 
पहचाना जाय तो यह बहुत बुरी वात है | बंध भाव के द्वारा पहचाने 
जाने में तेरी शोमा नहीं है ।अन्तरग से निमल दशन ज्ञान चारित्र का 
प्रवाह बहता है, उससे आत्मा की पेहर्चान होनों खुंदर है, किन्तु परा 
धीनता-कलक के द्वारा पहचान होना झुदर नहीं है । 
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पर्वज्ञ भगवान ने देखा है कि इस जगत्‌ में यह वस्तुएं अनादि- 
व्यनत ओर भिन्न मिन्न रूप से विद्यमान है-जीब, पुद्ठल, धर्मास्तिकाय, 
अधर्मास्ति काय, आकाश आर काल | इन छह. दन्यों में से एक आत्मा 
के ही संसार रूप बंधन है। विमाव रूप पर समयत्त विरोधरूप है । 
शुद्ध स्वरूप में स्थिर होना सो स्वसमय है, ओर पर मेरे हैं ऐसा मान- 
कर पर में स्थिर होना सो पर प्तमय है | आत्मा वस्तु एक है और उस 
में अवस्थायें दो हैं,-निमेल ओर मलिव | ऐसे पर के संबंध की विकारी 
दशायुक्त आत्मा को समकना स्लो कमकट में डालने वाली बात है । 


एकत्व-निश्चय को प्राप्त जगत के संपूर्ण पदार्थ शोमा को प्राप्त 
होते हैं। आत्म पदार्थ अंनादि-अनत-स्वतत्र है, उसे पर के ख्बंध से 
बंधनवाला कहना, कमे के आधीन कहना सो पराधीनता है, स्वतेत्रता 
को लूटने का भाव हैं। जैसे गाय के दोनो पैरों के बीच में डेंगुर 
(लकड़ी) डाला जाता है तब -ऐसा सममा जाता है कि यह गाय सीधी 
ज़हीं है, इसी प्रकार मगवान चैतन्य तत्व स्वतंत्र है, वह कर्म के डेंगुर 
से वेंघ्नन भाव में रहता हैं। उसे ज्ञानी कमी भी ठीक नहीं मानता । 
. पुण्य अच्छे हैं, शरीर आदि की अनुकूलता अच्छी है, यों कहना चैतंन्य 
के लिये शोभा की बाते नहीं पराधीनता को लामरूप मानना 
शोमनीक नहीं है | वध कथा स्व्रय त्रिरोधवाली नहीं है, किन्तु आत्मा 
बधन वाला है । इसप्रकार की मिथ्या मान्यता विरोध वाली है, कयोंकि 
संयागी पदार्थ तो क्षणिक है | आत्मा सब्र सयोग से प्रथकू ही है 
तथापि मिन्नता और स्तत्र तत्व का चूलकरं पर का आश्रय मानना ठीक 
नहीं है | * 
साधारण-लौकिक नीति में मानने वाले कों भी किसी अनीति का. 
आदर नहीं होता । लोकिक नीति में पूर्श-अच्छे कुल का कोई पुत्र 
यदि नीच के घर जोबे तो पिता उस्तसे कहता है कि माई ! अपना 
कुल जता है उसे यह कुशील का साथ शोभी नही देता, यह बात 
अपनी कुल और जाति के लिए. ऋलकरूप है)” उमीप्रकार जिलोकी- 
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नाथ पिता संसार में अठ्कें हुए आत्मा से, कहते हैं कि “तेरी सिद्ध की 
जाति है; ज़ड़-देहाडि, पुण्य-पाप' विकार में रहना तुझे शोमा नही देता। 

जो लोग अनीति करते हैं उन्हे भी नीति के नाम की ओट लेनी पड़ती 
है, ओर वे कहते हैं कि क्या हम भ्ूठ बोलते हैं £ इसप्रकार नीति 
की ओट के बिनों जगत का काम नहीं चलता । जिसके सांधारण नीति 
ओर सज्जनता है उसे कुशील शोमा नहीं देता । किसी' भी प्रकार 
की अनीति कलंकरूप है । और ज॑बकि लौकिक नीति में भी ऐसी 
है तव आत्मा के लिए उत्कृष्ट लोकोत्तर नीति'तो आवश्यक है ही । 
उसे भूलकर वधन के प्रति उत्माहित होकर कहे कि मैंने पुण्य किया, 
पुण्य के फल से बड़ा राजा होऊ"॥, देव होऊंगा, संसार में, ऐसी 
व्यवस्था करूंगा, वैसा करूंगा, इत्यादि; सो सब कलंकरूप॑ है । 

अब 'सेमय' शब्द से, सामान्यरूप से. (मेद किये बिना ) सब पदार्थ 
कहा जाता है, क्योंकि , व्युत्पत्ति के अनुसार 'समयते” अर्थात्‌ 'एकीमाव 
से अपने गुण-पर्यायों को प्राप्त होकर जो परिणमन करता है सो 'समय 
है | प्रत्येक पदार्थ अपने गुण और अवस्था को प्राप्त होकर नित्य-श्ु॒व 
रहता है, लो समय है। 

जगत में इन्द्रिय्॒राही पदार्थ पुदल-अचेतन हैं | जो दिखाई देता है 
वह जड़ की स्थूल अवस्था है, क्योंकि मूल परमाणु इन्द्रियों से नहीं 
जाना जा सकता | परमाणु में भी प्रतिक्षण अवस्था बदलती रहती है 
रोटी, दाल, भात इत्यादि में रजकणता स्थायी रहती है, और अवस्था 
(पर्याय) बदलती रहती है | रजकण स्वतंत्ररूप से रहकर अपनी अब- 
सथा को बदलते है; उनके जो वर्ण, गंघ, रस, स्पशे गुण हैं वे स्थायी 
बने रहते हैं | इसी प्रकार जीवर भी अनंत गुणों से युक्त, स्थिर रहकर 
अपनी अवस्था का बदलता रहता है । 

लोक में छह पदार्थ हैं; वे यहाँ कहे जाते हैं :--- 

. १---धर्मास्तिकाय-यह अनादि अनत॑ पदाथ है, अरूपी है, 
लोकाकाश प्रमाण है, एक अखड द्रव्य है | यह द्वव्य स्वयं गमन नहीं 
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करता, किन्तु जीव पुन्‍्ठल को गमन करने में निमित्त है। जैसे मछली 
को -गमन करने में जल निमित्त है, उसीप्रकार यह ध्मद्रव्य है । 

२-अधर्मास्तिकाय- ग्रह द्वव्य लोकाकाश प्रमाण है; ओर जीव- 
पुद्बल्न को गति- मे से स्थितिरूप होने में निमित्त है। जैसे पथिक को 
वृक्त की छाया ठहराने में निमित्त है | 


३-आकाशास्तिकाय--यह अनत क्षेत्ररूप अरूपी पदार्थ अनादि- 
अनन्त है । जो कि सर्वव्यापक है, अंचेतन हैं । इसके दो भेद हैं. 
(१) लोकाकाश (२) अलोकाकाश | 


(अ)--धर्मास्तिकाय, अधर्मास्तिकाय, पुद्बल, कालाशु और जीब जितने 
क्षेत्र में रहते है उतने क्षेत्र को लोकाकाश कहा है। ' 
(ब)--लोकाकाश के अतिरिक्त अनन्त आकाश को अलोकाकाश- 
कहते हैं ।_ 
लोग जिसे आकाश कहते हैं वह वास्तविक आकाश नहीं है, क्यों- 
कि आकाशद्रव्य तो अरूपी है, ओर जो यह दिखाई देता है चह्‌ 
आकाश में केवल रंग दिखाई देता है, जो कि परमाणु की अवस्था है। 
झाकाश के वर, गन्व, रस, स्पशे नहीं होते । 
४-क्राल--यह एक अरूपी पदाथे है। चोदहराजु लोक में 
अपत्यात कालांशु है । 
यह चार ( घमे, अवमे, आकाश, काल ) अरूपी द्ृब्य हैं, जो 'कि 
युक्ति ओर न्याय से जाने जा सकते हैं । ह 
५-पुद्ल---पुद-; पूरण, 'एक दूसरे में मिलता ओर गल- जुदा 
होना । अयवा पुदू+गल- जैसे अजगर अपने पेट में मनुष्य को गल 
(लील ) जाता है, उसीग्रकार अरूपी-चैतन्यपिड अत्मा ने शरीर की 
ममता की, इसलिऐ शरीर के रजकण के दल में, .सारे शरीर में ऐसा 
व्याप्त हो रहा है कि मानो शरीर ने आत्मा को निगल लिया हो, 
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आर वह ऐसा ही दिखाई देता है | अज्ञानी की दृष्टि मात्र देहादि 
के ऊपर होती है, जब्र ज्ञानी की दृष्टि देहादि से मिन्न अरूपी- 
चैतन्य के ऊपर होती है | प्रत्येक रजकण में वरण, गेध; रप्त, स्पशे की 
अवत्था बदला करती है-घठावढ़ी हुआ करती है। जड़-देहादि पुद्रल 
की अवत्या की व्यवस्था जड़ स्वयं ही करता है। जो देहादि स्थूल 
'परमाणुओं का समूह बदलता दिखाई देता है उसमें प्रत्येक मूलपरमाणु 
सी अपनी अवस्था में बदलता है। यदि सूकच््मपरमाणु अकेले न बदलते 
होते तो स्थूल आकार कैसे चदलता? इसलिये अनाढ़ि--अनन्त रहते हुए 
अवस्था को बदलने का स्वभाव पुद्ढल का भी है। 


६-जीवद्रव्य--- यह अरूपी चैतन्यस्वछूप है | जानना-देखना 
इसका लक्षण है। ऐसे जीव अनन्त हैं। प्रत्येक जीव एक संपूरो द्वव्य 
है, इसलिए संपूर्ण ज्ञान उसका स्वभाव है; जिसे वह ग्रगट कर सकता है। 

जगत में जो जो पदाथ हैं उन सबको जानने की ज्ान की सामथ्ये 
होती है, ओर फिर वह ज्ञानस्ररूप-चैतन्य परपदढाथे के लक्षण से मित्र 
है, वह भी यहां बताना है। जबकि यह खबर रखता है कि धर में 
क्या क्या वस्तु है, तो लोकरूपी घर में सी क्‍या क्या वस्तुये हैं, यह 
भी जानना चाहिए। मुझसे मिन्न तत्व कितने ओर कैसे हैं यह जानने की 
आवश्यकता है| यथार्थ लक्षण से निज को मिन्न नहीं जाना, इसलिए दूसरे 
के साथ एकमेक मानकर अपनी प्रथक्क॒ जाति को भूल गया है। जिसे 
खुखी होना हो उसे पराधीवता ओर आकुलता- छोड़कर अपनी स्वाधीनता 
सथा निराकुलता जाननी चाहिये | 

& लोक्यते जीवादयो यस्मिनू म लोकः | ” अर्थात--जिस स्थान में 
छह पदार्थ जाने जाते हैं चह लोक है। ओर जहेँ। जड़-चैतन्य इत्यादि 
पांच दरृव्य नहीं हैं, किन्तु मात्र आकाश है वह अलोकाकाशं है। लोक में 
अनन्त जीव, अनन्तानन्त परमाशु इत्यादि छहों दृव्य हैं। वे सब दृव्य 
निश्चय से एकल्ल-निश्चय को ग्राप्त है। उनमें जीव को ही बंध भाव से 
खिल आता है, चह विसंवाद उत्पन्न करता है। प्रत्येक वस्तु स्वतंत्र है, 
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इसलिये वह अपने में स्वतंत्र, प्रथऋू स्व एकल्वरूप से प्राप्त है। वह सुन्दर 
है, क्योंकि भनन्‍्य से उत्तमें संकर, व्यतिकर इत्यादि दोष आ जाते है । 
चोदह राजु के लोकरूपी यैले में प्रत्येक पदाथ त्रिकाल मित्र मिन्नः 
विद्यमान हैं; यंदे उनकी खिचड़ी ( एकमेक ) हो जाय तो संकरदोष 
आ जाता है। 
४ सर्वेषा युगपत्‌ प्राप्तिस्‍्सेकरः ” अर्थात्‌ एक काल में ही एक वस्तु में" 
सभी धर्मो की प्राप्ति होना सो सकरदोष है। 


& परस्परविषयगमने व्यतिकर: ” अर्थात्‌ परस्पर विषय-गर्मन को व्यति- 
कर कहते हैं | 


यदि एक वस्तु दूसरी वस्तु में मिल जाय तो वस्तु का ही अभाव 
हो जाय | प्रत्येक पदढाथे प्रथक्‌ प्रथकू है, ऐसा कहने से आत्मा पर से मिन्न 
है, ऐसा भी समकना चाहिए; उसे प्रथऋू, खतंत्र, शुद्वरूप में समझना 
ही ठाऋ है। कम के निमित्त का आश्रय वाला तथा विकारीरूप में समफना 
ठीक नहीं है। 

धर्मास्तिकाय आदि चार द्रव्य त्रिकाल शुद्ध हैं; तब फिर तू आत्मा 
शुद्द क्यों नहीं है! इसमें शुद्ध कारण पर्याय की ध्वनि है। तेरा तत्व 
पर से मिन्न है, तथापि तुकमें यह उपाधि क्यों है ” यदि तू अपने को 
पर से भिन्नरूप में देखे तो तुके यह दिखाई देगा कि तुफमें तेरे 
अनन्तगुण विद्यमान है, उनकी निमल पर्याय से तीनोंकाल में तेरा 
एकल्र-लीनपना है| 

प्रत्येक वरतु अपने अनन्त धर्मों में अन्तमेग्न है! परमाणु उनके बे, 
गन्ध, रस, स्पर्श में लीन-एकरूप रहते हैं। जीव में ज्ञान, दशन, सुख, 
वीये, अस्तित्व इत्यादि अनन्तगुण लीनपने से रहते हैं। जीव अपने ही 
अनन्त गुणों को स्पश करता दे, उनमें ही परिणमन करता है। आत्मा 
रजकण को स्पश नहीं करता, और रजकण आत्मा को स्पश नहीं करते। 
आत्मा के गुण-यपर्याय आत्मा-में है, जड़ के जड़ में हैं। लोग पुद्ठल- 
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जड़ को अशक्त मानते है, ओर यह मानते है कि उसमें कोई शक्ति नहीं 
है, किन्तु यह भूल है, क्‍योंकि रजकण तो जड़ेश्वर है, उनका कोई कर्ता 
नही है.। उन जड़ रज़ंकणों की अजस्था प्रत्येक क्षण अपनेआप बदलती 
रहती है| उस अवस्था की व्यवस्था स्वरतत्ररूप से होती है | इसीग्रकार 
जगत में प्रत्येक वस्तु स्वतत्र है। छह्ों द्रव्य एक ज्षेत्र में रहने पर मी कमी 
एकरूप नहीं, होते। ऐसे पर से नास्तिरूप गुणवाले “अन्यत्व' आदि नाम 
के अनन्तगुण प्रत्येक पदाथे में है। वैसे अनन्तगुण अपने रमात्र को 
स्पश कर रहे है, अपने स्वभावरूप में परिणमन करते है, पररूप में 
परिणमन नहीं करते। 


प्रत्येक पदाथ अपने द्व्य-क्षेत्र-काल-भाव की अपेक्षा से है, पर 
की अपेक्षा से नहीं है | इस प्रकार अस्ति-नात्ति दोनों स्वतन्न स्वभाव 
कहे गये है। किसी द्रव्य की कोई भी अवस्था किसी पर के आवशीन 
नहीं है । । 

यहँ। घम कहा जाता है। वह इस प्रकार है कि प्रत्येक वस्तु मिन्न 
है, इसलिए पर से अपना धम नहीं होता। प्रत्येक वस्तु प्रथकू-प्थक्‌ 
है, इसलिए यह मानना सर्वेथा अयथाये है कि एक वस्तु दूसरे की कुछ 
-मी सहायता करती है। ' 

असत्य के फलस्वरूप सच्चा छुख नहीं मिलता । प्रत्येक आत्मा 
अथक प्रथक् है। दूसरे आत्मा को- कोई आत्मा सहायता नहीं कर 
सकती, क्योंकि कोई आत्मा पररूप से नहीं हो सकता | इसग्रकार यहेँ। 
स्वतंत्रता. की घोषणा की गई है। 

प्रसन--जड़ में कोन से भाव 


उत्तर--वर्ण,, गेघध, रस, ओर स्पश; परृदगल-जड के भाव है। 
अत्येक परमाणु में अन्नतमुख हैं।, 

चेतन के ज्ञान-दर्शन आदि भाव हैं ।' प्रेत्पेक पदाथे अत्येत निकट 
प्यंक ही क्ेन्न सें व्यापक होने पर भी मिले सिन है'। यथपि सभी एक 
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क्षेत्र में है तो भी वे सदा स्वस्वरूप से रहते हैं, परवस्तुत्त में कमी 
कोई नहीं होता । 

एक यैले मे सुपारी, मिश्री इत्याढि इकट्ठे भरे हों, इसलिए वे उस 
भाव से एकरूप नहीं हो जाते; इसीपग्रकांर प्रथममाव से समस्त वस्तुओं 
का प्रथक्‍्व कहा है। 


अब सभी का क्षेत्र से प्रथक्ृत्व बताते है:-दूध और पानी आकाश 
के एक क्ेत्र में एकत्रित कहलाते हैं, तथापि ख-न्षेत्र में भिन्न मिन्न हैं 
इसलिए पानो जल जाता है ओर दूध मावारूप में परिणत हो जाता 
है। जो स्र-क्षेत्र की अपेक्षा से प्थरू थे वे पृथऋ' ही रहे, जो' अलग 
हो जाते है वे एकमेक नहीं होते। अग्नि' की उष्णता भ्रग्नि में एकमेक 
है, इसलिए कमी पृथकू नहीं होती | गन्ने में रस ओर मिठास एकरूप 
है इसलिए बह कभी पृथक नहीं होते | धांन्य से छिलका अलग हे. 
इसलिए वह मशीन में डालने से अलग हो जाता है, इसीप्रकार देहादि से 
चेतन स्व-क्ेत्र की अपेक्षा से भिन्न है, इसलिए वह प्रथक्ू रहता है। 
अज्ञानी को पर से प्रथक्‍व का ज्ञान नहीं है, इसलिये प्रथकत्व या 
ख्तत्रता को नहीं मानता | दूध को उबालने से पानी जल जाता है 
ओर मात्रा सफेद पिडरूप रह जाता है, इसीप्रकार जीव में वंतमाने क्षण्िक- 
अबस्था में जो अशुद्धता है, वह शुदस्यथमाव की प्रतीति के द्वारा रियर 
होने से दूर हो सकती है| राग-द्वेष-विकार आत्मा का ख्साव नहीं 
है, इसलिए वह दूर हो सकता है, तब फिर रजकण-देहाटि आत्मा 
के कैंसे हो सकते हैं * है 

अतरग में अपनी खाधीनता की जिसे. कुछ चिन्ता: नही है 
उसकी सभमक में यह कुछ नहीं आता। कोई वस्तु पररूप परिणमित 
नहीं होती इसलिये स्वतन्न है। जो “है? वह परंरूप नहीं होने के 
कारण है। अपनी अन॑न्तशक्ति नाश को प्राप्त नहीं होती ।- प्रत्येक 
पदार्थ टंकोत्कीण शाश्वेत्स्वरूप से; स्पष्ट, प्रगट एकरूप, स्व-अपेक्षा से 
र्थिरं रहता है । ; 
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प्रत्येद्ष जीव-अजीव का धम प्रगट है, पर से प्ृथकत्व है। विरुद्ध 
कार्य अर्थात्‌ वस्तु पर से-असतरूप से है, और अविरद्ध-कार्ये अर्थात्‌ वस्तु 
स्वत्व से सत्रूप से है। सत्‌ अर्थात्‌ अस्तिरूप काये, ओर असत् अर्थात्‌ 
नास्तिरूप कार्य | दोनों स्वभाव के कारण सदा विश्व में रह रहे हैं । 
स्व से स्वये है, ओर पर से स्वय नहीं है, ऐसी प्रत्येक वस्तु पर से नास्ति 
ओर स्व से अस्ति होने से विश्व को सदा स्थिर रखती है। इसप्रकार 
प्रत्येक वस्तु में अस्ति-नास्ति धमे हैं, ओर वे प्रत्येक वस्तु की स्वतेत्रता 
को बतलाते है। ' 

इसप्रकार सवे पदाथों का एथक्त्व ओर स्व में एकत्व निश्चित होने से 
इस जीव नामक समय (पदाथे ) के बेधघ की कथा विरोधरूप ञआाती है, 
वह ठीक नहीं है। 

आत्मा से मिन्न चार अरूपी द्रव्य खतंत्र हैं, निरपेद्ध, एकत्व को 
प्राप्त हैं, इसलिये वे शोभा पाते हैं। तब तुझे बंधन (पर की उपाधि ) 
युक्त कैसे कद्दा जाय £ घम, अघम, आकाश, काल ओर जो प्ृथरू पृथक 
रजकण हैं उनके तो पर का सम्बन्ध नहीं होता, ओर तेरी आत्मा के 
बंधनभाव हैं, यह कहना घोर विसंवाद की बात है। मैं पर से बंधा 
हुआ हूँ यही विचार अपनी स्वतंत्रता की हत्या करना है। पर के लक्ष से 
राग-द्वेषरूप विकार करना कहीं शोमारूप नहीं है, किन्तु आपत्तिजनक 
है । प्रथकऋू-स्वतंत्र आत्मा को पर का बंधनवाला कहना परमार 
नही है।  -_ ह 

अप्श्न--किन्तु यह सामने तो बन्ध दिखाई देता है! 

उतर--वर्तेमान क्णिक संयोगाधीनद्ृष्टि को छोड़कर अपने त्रैकालिक 
असंयोगी-अरूपी ज्ञानस्वमाव को देखे तो आत्मा बंधरहित, स्रतंत्र ही 
दिखाई देगा । देह ओर पर को देखने की जो; दृष्टि है सो बाह्यद्ण्टि है, 
वह आत्मा की निर्मेलता क़ो रोकनेबाली, है | अज्ञानी जीव अपने ख्वतंत्र 
समावको भूलकर पर के -कार्य-मैंने किये, में देहादि-का काम कर 
सकता हूँ, मैंने समाज में सुवार किये, में था तो चेदा लिखा गया; 
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बड़ी रकम भरी गईं, में था तो वह काये हुआ, इत्यादि मान्यता के 
अमिमान से सर अपनी हत्या कर रहा है। इसलिए हे भाई! त्‌ पर के 
अभिमान को छोड़ दे, पर काये के अमिमान से चैतन्य की संपत्ति ल्लुट 
रही है; वह पराधीनता है तथापि उसे उत्सताहसहित मानना पागल- 
पन है। 

पुण्य-पाप का बेंघ भाव मुझे! लाम करता है, पुण्य से गुण का 
विक्रास होता है, इसप्रकार पर से लाम माननेवाला बेच को प्राप्त 
होता है। यह विसंवाद क्योंकर उपस्थित होता है, तो आगे कहो 
जायगा । हि 

आत्मा सदा अरूपी, ज्ञान-दशन--सुखस्वरूप से है । उससे मित्र 

जो पुदूगल है उसमें वर्ण, *ध रस, स्पशी है। ये गुण अरूपी हृ्यों में 
नहीं है। आत्मा के अतिरिक्त दूसरे चार पढायथे अरूपी हैं, उनमें चेतना- 
गुण तथा छुख-हुःख का अनुभव नहीं होता, किन्तु उसकी अनन्तशक्ति 
उसमें उसके आधार से है। प्रत्येक वस्तु की पृथक सत्ता है। आत्मा 
का धर्म शुद्ध श्रद्धा, ज्ञाने, चारित्र की एकता है। आत्मा खये धर्म 
स्वरूप है; पुण्य-पापरूप नहीं है। इसलिए पुण्य से आत्मा का घम्म 
नहीं होता। पुण्यादि परचस्तु हैं। देह, मन, वाणी, पैसा इत्यादि पर- 
चस्तु से आत्मा का धमं नहीं होता । दान-भक्ति द्वारा ठृष्णा को घठाये 
तो वह पुण्यरूपी शुभभाव हुआ। वह भाव अरूपी जात्मा के होता 
है। घमेमाव तो रागरहित है। परवस्तु से, रुपये--पैसे आदि से ढान 
देने की जड़क्रिया से पुण्य-पाप या घमम नहीं होता। पर के प्रति जो 
तीत्र राग है वह अशुभ-पापमाव है। यहि तीत्र राग को कम करके 
शुभभात्र करे तो वह पुण्य कहलाता है। धर्म-उससे मिन्न वस्तु है, राग- 
द्वेंघ मी चैतन्यसख्रमाव के नहीं है। 

प्रत्येक वस्तु में अनन्त घम हैं; उनमें से कोई घमे कम नहीं हो 
सकता | प्रत्येक वस्तु का-पर की अपेक्षा से नास्तित्त और अपनी अपेक्षा 
से अस्तित्व है, इसलिए वह प्र-अपेक्षा से नहीं है और स्व-अपेक्षा से 
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है। इसप्रकार प्रत्येक वस्तु परं की सहायता के वित्ता ख्तेत्ररूप से 
सदा स्थिर रहती है। इसप्रकार सपूर्ण पदार्थों का* मित्र भिन्त - एकल्व 
निश्चित हुआ ॥ | 

यदि प्रत्येक पदा् एथक्‌. है, तथापि पृथकव को ,भूलकर जो यह 
मानता है कि मैं पर का कार्य कर सकता हूँ, में सयाना हूँ, मैंने 
इतने काम किये, यह सव व्यत्रस्था- मेरे हाथ में है, इत्यादि । वह समस्त 
पर 'को अपना माननेवाला, है । किसी भी परवस्तु की ग्रइत्ति मेरे 
द्वारा होती है; मेरे आधार से होती है, इतगप्रकार जो मानता है. उसने 
पर को अपना माना है | कई लोग मुँह से तो यह कहा करते है- कि 
हम पर को अपना नहीं मानते, तथापि वे ऐसा तो मान ही रहे है कि 
हमने -घर सें समी को सुघार दिया, हमने इतनों क़ो सहायता दी है 
इत्यादि: । जो पर की अबस्था ख्तंत्रतया हुई है. उसे मैंने किया है, 
इसप्रकार उसने मान ही रखा है, ओर यही अनादि का अहंकार हैं। 
संसार के .सयाने का मान छोड़ना कठिन होता है। 

मैंने ऐसी चतुराई से काम किया है कि वह आदमी चक्कर में आ 
गया, इसप्रकार कई लोग मानते हैं, किन्तु वास्तव में तो वे स्वयं ही 
चक्कर में है। उस मनुष्य को उसके पुण्य के छीन होने के कारण तेरे 
जैसा निमित्त मिला, किन्तु तूने पर का कुछ किया नहीं, है, मात्र 
अपने में राग-द्वेघ-अज्नान किया है। 

आत्मा को राग-द्वेषरहित, ज्ञाता-साक्षीरूप मानना सो भेदज्ञान है, 
ओर भेदज्ञान 'होने पर उसके अभिप्राय में जगत्‌. के, लोगों के 
श्रमिप्राय से अन्तर पड़ जाता है । - 

जौव नामके पदार्थ जो चिदानंद रसरूंप से .स्वतंत्र है, उसे. पर का 
सम्बन्ध वाला मानना, तथा उस पर के सम्बंध से पुण्य-पाप 'बिकार होता 
हैं, ऐसा संपूर्ण आत्मा को. मान लेना सो .मिथ्यादइशित्व है। पराश्रय'से जो 
चणिक बंध अवस्था होती है उसे आत्मा के' जैकालिक निर्मेल खमाव में 
खतभा ,लेना सो ,मिथ्याइष्टित्व है। थोड़े समय के, लिये किसी के पास से 
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जो वस्तु उधांर लाईं गई हो उसे घर की संपत्ति में जमा नहीं किया जा 
सकता; इसीप्रंकार आत्मा त्रिक्रालशुरूु-आनंदघन है, उसमें पर जो 
मन, वाणी, : देह अथवा पुण्य-पाप के संयोग हैं उन्हे अपने हिसाब में 
नहीं गिना जा,सकता। भाव्मा सदा अरूपी-ज्ञाता है,. बह ज्ञान और 
शाति अथवा अज्ञान और रागद्रेष के भाव के सिवाय कुछ भी नहीं कर 
सकता, तथापि यह मानता है कि मैं पर का कुछ कर सकता हैं। आत्मा' 
के हाथ, पैठ, नाक, कान नहों होते तथापि वह उनका स्वामी बनता 
है। यह अनादि की मिथ्या-शल्य है। कह 4 


सप्तार के प्रेम के कारण भ्रंढी बातों को जहाँ तहाँ। सुनने जाता 
है, अखबारों में लड़ाई की बाते पढ़ता' है, उत्साह से उसकी चर्चा करता 
है, किस्तु यह सब्र संपार में परिश्रमण करने के कारण हैं| 


है भाई! तू प्रभु है, बने अपने मुक्ततमाव की वात कमी नहीं 
छुनी, धर्म के नाम पर भी काम-भोग-बंघ की ही कथा ही छुनी है | 
जिसने पाचलाख रुपये कमाये हों उससे घमेगुरु कहते हैं कि दान करो | 
ओर वह मानता है कि पांच-दत हजार का दान देने से मुझे! घ्ते 
होगा और उत्तसे खुों हो जाऊंगा | इसीप्रकार यदि यह कहा जाय कि 
देहांदि की क्रिया से घमे होता है, तो उसे वह भी रुचता है। इस- 
प्रकार सस्ते में जीव ने घर्म मान लिया है । किन्तु देह की क्रिया 
से धम नहीं होता, क्योंकि, देह आत्मा से मित्र है | 


जो ज्ञांनी है वह दान देते समय ऐसा मानता है कि मेंने तो धन 
से कृष्णा घठाई है, लेनेदेने की क्रिया का मैं कर्ता नहीं, स्वामी नहीं, 
मैं तो तेष्णारिहित. ज्ञानसेमावी हैँ और अज्ञानी जड़ का ख्ामी 
होकर पांचें हजार का दान देगा तो जगत्‌ में घोषित करेगा कि मैंने 
दान' दिया, 'मैंने रुंपये दियें; ओर कैसी प्रशंसा होती 'है उसे सुनने के 
लिये. तत्पर रहेगा.) देखों तो यहेः रंकमाव ! स्वर अपनी महिमा दिखाई - 
नहीं देती, इसलिये दूसरे के पास 'से मंहिमी की इच्छा करता है। 
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गृहस्थदशा म॑ रहने वाला ज्ञानी दार्न देता है,, किन्तु किचितमात्र 
अमभिमान नहीं करता | यदि कोई प्रशंसा करता है कि तुमने अच्छा दान 
दिया है, ता वह मानता है कि ,यह मुमेः पर का कर्ता कह रहा है, 
जो कि कलेक है । ,लोग कट्ठते हैं कि “तुमने अपनी वस्तु दान में 
देदी है; किन्तु ऐसा कहकर तो वे मुझे जड़ का .स्वामी बनाते हैं, 
पर -का « स्वामित्व चोरी का कलंक है । 
जड़ मेरी वस्तु नहीं है, इसलिये मैंने नहीं दी है ॥ जड़. पदार्थ का 
एक क्षेत्र से दूसरे क्षेत्र में जाना उस उस पदार्थ के आधीन है | तृष्णा 
घटठाले का भाव मेरे आधीन है। किसी रजकण का अथवा मन का 
अवचलंबन रहे तो वह मेरा स्वरूप नहीं है, ऐसा जानने से पर से 
अथकव का पुरुषार्थ प्राट होता है । यदि पर का स्वामित्व रखता है, 
पुण्य के बवन भाव को ठीक मानता है तो उसके विपरीत पुरुषाथे है । 
मैं पुण्य-पाप से रहित परे से भिन्न हूँ, पूणे पवित्र ज्ञायकमात्र हूँ, 
ईकेसी के अवलब्रनः के ब्रिना स्थिर रहने वाला हूँ, जो ऐसा मानता है 
उसके अपूर्व' पुरुषार्थ प्रगट होता है । पहले श्रद्धा. में यह .निश्य करना 
सो अनंत सीधो पुरुषार्थ है। जो पर का कर्ता होकर जड़ का स्वामी होता 
है बह पर की क्रिया से लाभ 'माने बिना कैसे रहेगा  ' 
' * जो अंनतकाल की शभज्ञात 'वस्तुस्थिति है' उसका' अधिकार प्राप्त 
होने 'पर उसके स्वरूप को ज्यों का त्यों स्पष्ट करना सो व्याख्यान है। 
ज्ञानी दान देगा तत्र' अपूर्वतृष्णा घटेगी और अज्ञानी. अल्पपुस्य 
'के होने पर अमिमान करेगा | जो दृष्णा को क्रम नहीं करता उसे सम- 
माने के लिये श्री प्॑मननन्दि आचागे न, कोवे का दृष्ठान्त दिया है-- 
वखराब और्‌,बचीखुची वस्तु घूरे,,पर डालदी जाती है तो कौबा वहा,खाने 
'के लिये आता है ओर क्ँव,,कीव करके, दूसरों को- इकट्ठा करके खाता 
है, खयं अकेला नहीं खाता, इसीग्रकार पहले, जीव के गुणों को जला- 
कर, शुभभाव करके जिसने 'पुण्य :वाघा है वह वचीखुची ओर जली- हुई 
चस्तु है। ऐसी वस्तु को जो मनुष्य अकेला खाता है झथातू दूसरे को दान 
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नहीं देता, दूसरे को दान लेजाने के लिये नहीं बुलाता, वह कौवे से 
भी गया वीता है। गुण के जलने से पुण्य बंधता है, आत्मभाव से पुण्य- 
पाप नहीं बंधते । आत्मा के गुण से ब्रंध नहीं होता | जली-भुनी वस्तु 
के भी कोवा अकेला नहीं खाता; कितु तेरे गुण जलकर जो पुण्यवंध, 
हुआ है उसके उदय से तुमे! जे कुछ मिला है उसमें से किप्ती को कुछ नहीं 
दे तो तू कौबे से भी हलका है। ज्ञानी लट्टठ नहीं मारता, किन्तु तृष्णा 
के कुएँ में छूत्रे हुए को उसमें से बाहर निकालने के लिये करुणा से 
उपदेश देता है | प्रत्येक बात न्याय से ऋही जाती है । जिसे जो 
अनुकूल मान्तूम हो उते वह ग्रहण करले | 


जिसे सच्ची श्रद्धा है उसे , परवस्तु का स्वामित्व नहीं है, इसलिये 
दानादि देते हुए भी उसे उसका अभिमान नहीं होता। दान, भक्ति. 
इत्यादि प्रत्येक सयोग में राग कम होकर उसके स्वभाव में निराकुलता - 
तथा- स्थिरता बढ़ती जाती है । २ 


आत्मा अकेला सर में लीन हो तो राग-द्वेष विंकार- नहीं होता, 
किन्तु पर के आधीन हुआ इसलिये विसंवादरूप, उपाधिभाव वाला कह- 
लाता है। विकारी भाव को अपना मानना सो ,जड़-पुद्टल कर्म के प्रदेश 


में रत होना है। जब अज्ञान से परवस्तु में युक्त होने का स्वयं भाव 
करता है तब जीव के राग-द्वेष का कर्वत्न आता है। पर को माहात्म्य 


दिया और अपना माहात्म्य भूल गया | त्‌ लत्री-पुत्रादि को मेरा-मेरा कर 
रहा, किन्तु वे तेरे नहीं है। 

एक तल को-एक श्रात्मा ' को अपनेरूप ओर कमे के संबन्धरूप- 
दोरूप कहना सो बंध की विकारीदृष्टि है।, विकारीदृष्टि वाला बंधन 
की बातें आनन्दपूवंक करता है और कहता है कि अब मात्र .कहकर 
बैठे रहने का समय नहीं, किन्तु सक्रिय काम करके हमें जगत्‌ को 
बता देना चाहिये, ऐसा कहने वाले का अ्रमिप्राय मिथ्या है । 
क्योंक्रि पर का स्॒य॑ कर सकता है ऐसा वह मानता है.। शरीर, मन, 
बाणी का कण कण मिन्न दै। उसकी प्रवृत्ति मुकसे होती है -ऐसा 
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मानना तंथां उसको अपनों मानना सो ख्तंत्र चैतन्य आत्मा कौ हत्या 
फरने की. मान्यता है। आओत्मी स्वतेत्र, मित्र है | उसको प्रथकू न मान- 
कर पर का केंर्ता हूँ; ऐसा मोनने वाले सभी लोगों का अमिंप्राय सर्वेथा 
मिथ्या है। दें असत्य का आदर करने वाले हैं। एंकेबरारं यथा रीति से 
समझे कि जीव अज्ीबादि सर्व पदार्थ तीनोंकाल में प्रथऋ हैं, तो फिर 
किसी पर का कुछ कर सकता है या नहीं, ऐसी शंका नहीं हो सकती। 
अपना कारये किसी की सहायता से नहीं हो सकता । 

'एक परिणाम के कर्ता दो तत्व नहीं होते; क्योंकि जड़-चेतन सभी 
'पदाथे सदा खतेत्ररूप से अपनी अपनी अर्थक्रिया कर रहे हैं, फिर भी 
ज्ञो ऐसा नहीं मानते हैं वे जीव-अपने चैतन्य की स्वंतत्रता की हत्या 
करते हैं। 

आत्मा को पराश्रयता शोभारूँप॑ नहीं है | जिस भांव में तीर्थकरत्व 
बंधता है बह भी रागभाव है, ऐसा जानकंर पुर्य-पांपरहित निरोवलेवी 
आत्मा का जो एकत्व है- वह्दी शोभारूप है | - 

में सदा खांवलेबी-मुक्त हूँ, ऐसा जाने ब्रिना जो कुछ जाने-माने 
ओर कहे सो सत्र ज्यथे है। मेने पर का ऐसा किया, सेवामण्डल 
का ऐसा किया, हम थे तो ऐसा हुआ इत्यादि, क्तृत्व की बात छुनना, 
उसको परिचय करना, उसका अनुभव करना, इस जीते को अनांढि से 
खुलभ हो रहा है | इसलिये आचायेदेव एकत्व की अछुलभता बताते हैं: --- 

सुदपरिचिदाणुमुदा सब्वस्स वि काममोगवंधकहा | 

एयत्तरसुवलंशो णवरि ण्‌ खुलहो विहत्तस्स ॥ 
श्रुतपरिचितानुभूता सर्वस्थापि कामसोगबंधकथा । 
एकलस्योपलम्भः केवल न सुलभो विभक्तस्थ ॥ ४ 
अर्थ-- समस्त लोक को कामं-मोंग संबंधी बध की कथा खुनने में 
जआआगई है, परिचय में आगई है, ओर अनुभव में भी आगई है, इसलिये 
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सुलम है | किन्तु मित्र आत्मा का एकल न कमी घुना है, न्‌ उसका 
परिचय- प्राप्त किया है, और न वह अनुभव में ही आया है; ब्सलिये वह 
झुलम नहीं है । 

£ भें पर का कुछ-कर सकता हैँ. ऐसी मान्यता 'कार्म ओर संसारी 
पदाथे भोगने 'क्ला भाव भोग है। पर का -मैं कर सकता हूँ, ऐसा अना- 
दिकाल , से जीव ने माना है। किन्तु कर कुछ नहीं सकता। मैने पुण्य 
किया है; इसलिये भोगना चाहिये , पुण्य का फल् मीठा लगता है, ऐसा 
जो मानते है वह इस विशाल यृहरूपी भोंयरे में ऐसे पड़े रहते हैं जैसे 
विशाल पत्रों की गुफाओं में जीव-जतु पड़े रहते हैं। आत्मा की प्रतीति 
के बिना दोनों समान हैं । 


इतना करो तो पुण्य होगा; फिर अच्छा संयोग मिलेगा देवभव में 
ऐसे सुख मिलेंगे; ऐसा खुनकर जीब पुण्य को धम्म मानता है, किन्तु 
पुण्य का फल तो घूल है, उससे आत्मा-को कलेक लगता है | मलुष्य 
अनाज खाता है, उसकी विष्टा भूड नामक प्राणी खाता है । -ज्ञानी ने 
पुण्य को-जगत की धूल को विष्टा समझ कर त्याग दिया है, उधर 
अज्ानीजन -पुण्य -को उमंग से अच्छा मानकर आदर करता है | इसमप्रकार 
ज्ञानेयों के द्वारा छोड़ी गई पुण्यरूप -विष्टा जगत के अज्ञानी जीव खाते 
हैं। ज्ञानीजनों ने पुण्य- पापरहित आत्मा की सम्यकृश्रद्ठा <- ज्ञान-आचरण 
से मोक्ष प्राप्त किया है। 
लोग मानते हैं कि श्रीपाल न ब्रत धारण किया था, इसलिये उनका 
रोग मिठ गया था, किन्तु शरीर का रोग -दूर- करने का कारये धमे का 
नहीं है । -पूर् का पुण्य हा तो शरोर निरोगी होता है। धमम के फ़ल से 
रोग दूर होता है, ऐसा माननेवाला धर्म के खरूप को समझा ही नहीं 
है। परण्य शुभपरिणाम' से होता है, और धर्म आत्मा का -शुद्बखमाव 
प्रगट करने से होता है इसकी उसे खबर नहीं है । सनत्कुप्तार चक्रचर्ती 
ने दीक्षा प्रहण की उपके शाद उन महान घर्मात्मा-मुनि को बहुत ब्षों 
तक तीत्र रोग रह्य तथापि ,शरीर के ःऊप्र घम का कोई प्रम्नाव नहीं हुआ | 
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यह ब्रात नहीं कि धर्म से शरीर निरोगी रहता है, किन्तु धर्म' के' फल 
से पुण्य ओर शरीर इत्यादि का बंध ही-नहीं होता। मोक्षमाग में पुरय का 
भी निषेव, है, तत्र आजकल लोग धम्म के नाम से अपनी मनमानी हाकते 
रहते है और कहते हैं कि पुण्य करो, उससे मनुष्य या देव का शरीर 
मिलेगा ओर फिर परंपरा से मोक्ष प्राप्त होगा । 

.. जीव 'राग-द्वेष का कर्ता है; उसके फल का भोक्ता है इत्यादि काम- 
भोग-बन्ध की कथा जीव ने अनन्त बार सुनी हैं, इसलिये आचायेदेव 
कहते हैं कि जड़ के संयोग की रुचि छोड़ो; पुण्य से धम नहीं होता। 

प्रंका--आपने तो पुण्य को जुलाब ही दे डाला है? 

समाधान---जमालगोठा का जुलाब दिये बिना विकार ( विपरीत- 
मान्यता ) दूर नहीं दो सकता। पुण्य मेरा है, शुभभाव करते करते धीरे 
घीरे घम होगा, ऐमी विधैली मान्यता का अर्थात्त्‌ रागद्वेष-अज्ञानमाव का 
वीतराग के निर्दोष वचन विरिचन करा देते है। किसी भी बन्धनभाव का 
आदर नहीं होनां चाहिये । 

यदि कोई आत्मा के सम्यग्दशन-ज्ञान-चारित्र से विरुद्ध भाव को धर्म 
कहे तो वह विंकथा है। अजान को सत्य बात कठिन मालूम होती है, 
क्योंकि उसने वह पहले कभी सुनी नहीं है, इसलिऐ कदाग्रह्ी को वह 
विरोधरूप लगंती है, परन्तु सरल जीव अपनी शुद्धता की बात छुनकर 
हषे से नाच उठते हैं ओर कहते हैं कि अहो ! ऐसी बांत हमने कमी 
भी नहीं सुनी थी । 

४ हमने तुम्हारे लिये इतना किया है, ” ऐसा कहने वाला असत्य 
कहता है, क्योंकि तीन काल ओर तीन लोक में कोई पर का दुछ कर 
नहीं सकता, 'मात्र वह ऐसा मानता है। ज्ञानी अथवा अज्ञानी पर का कुछ 
कर ही नहीं सकता | अनादिकालीन विपरीतदृष्टि ' खण्ड को बदल कर 
नये माल (सच्ची दृष्टि ) को भरने के लिये नया खण्ड बनाना चाहिए। 

चतंमान में -धर्म-के-नाम-पर -बहुत-सी-मड्बड़ी - दिखाई--देती है पुण्य 
से ओर पर से घमें माना जाता है। किल्तु अनादि से जीव जो मनाता 
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आया है. उससे यह बात भिन्न है | सत्य, यात तो जैसी, है वैसी ही कहनी 
पड़ती है ओर उसे माने बिना छुटकारा नहीं, है| सत्य को, हल्का-सस्ता 
बनाकर छोड़ा नहीं जा सकता । यढि कोई कहता है कि यह तो बहुत 
उच्चकोटि की बात है, सो ऐसा नही है; क्योंकि यह घम की सर्वप्रथम 
इकाई की बात है । 
त्मा को पुण्यादि पर-आश्रय की 'आवेश्यक्ता प्रारंभ में भी नहीं 
है। सच्ची समक के बिना व्रत-तप इत्यादि से पुत्य बाधघकर जीव नवमें 
ग्रेवेवक तक गया, फिर मी खतंत्र आत्मत्वमाव को नहीं जाना, और 
इसीलिये भवश्रमण दूर नहीं हुआ । ; 
जीव ने ऐसा परम सत्य इससे पूर्व कभी ' नहीं सुना कि अनंतगुयणों 
का पिड, चैतन्य आत्मा पर से प्रथकू है। एक रजकरण भी मेरा नही 
है, रजकण की अवस्था या देह, मन, वाणी की प्रवृत्ति मेरी नहीं है; 
में तो ज्ञाता ही हूँ इत्यादि। इसलिये कहता है कि प्रारम्भ में कोई आधार 
तो बताओ, कोई आश्रय लेने की तो बात करो; 'देव, गुरु, शासत्र कुछ 
सहायता करते है, ऐसा तो कहो। कितु भाई ! तू प्रथऋू है' ओर देव, 
गुरु, शास्त्र; प्रथकू हैं एक द्रव्य दूसेरे द्रव्य कीं कुछ सहायता नहीं कर 
संकतां | जब स्वयं समझे तब देव, ,गुरु, शात्र निमित्त कहलाते है । 
उपादान की तैयारी न हो तो देव, शुरु, शास्त्र क्या करेंगे ? जैसे पिजरा- 
पोल के जिमप्त पशु के पैर में शक्ति न हो उसे यदि लकड़ी के सहारे बलात्‌ 
खड़ा करे तो भी वह गिर पड़ता है, ओर गिरने से जो धक्का लगता है, 
उससे वह अधिक अशक्त हो जाता है| इसीप्रकार जो यह मानता है 
कि में शक्तिहीन हैँ, उसे देव, गुरु, शासत्र के प्हारे खड़ा किया जाय 
तो भी वह नीचे गिर पड़ता है, ओर पछाड़ खाकर अधिक अशक्त हो 
जाता है। देव, गुरु, धमें च्रीतरागी खतत्र तत्व है, उसीम्रकार में भी 
स्व॑तत्र - अनन्तशक्ति वाला हैँ | पर के आश्रय के बिना में अपने अनन्त 
गुणों को प्रगठ कर सकता हैँ, ऐसी यथार्थ मान्यता सम्यग्दशेन है। ऐसा 
न्होने पर भी जो यह मानते है कि देंब, गुरु, शाख मुझे तार देगे वे 
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मानों यह ,नहीं मानते कि वीतरागदेव के द्वारा कही गई यह बात सत्य 
है कि आत्मा स्वतेत्ररूप से: अनन्त, पुरुषाथे कर सकता है। 

सर्वज्ञ वीतराग कहते- हैं कि हम स्वतेत्र ओर मिन्र है; त्‌ भी पूरो 
स्वतंत्र ओर भिन्न है | क्रिंसी की संहायता की तुमे आवश्यकता नंहीं है। 
ऐसा निष्पृह्ी वचन वीतराग के बिना दूसरा कौन कहेगा ? 

बहुत से लोग क॒हा कस्ते है कि हमारा- स्वार्थत्याग तो देखो, हम 
जगत्‌ के- लिये भरे , फिरते हैं, हम अपनी हानि करके मी जगत्‌ का 
सुधार -कस्ते हैं, कितु लोगों को यह खबर नही है कि ऐसा कहने वाले ने 
ओरों को पराधीन तथा अशक्त ठहराया है। 

कोई किसी का उपकार नहीं करता, मात्र वैसा भाव कर सकता है। 
स्वये सत्य को सप्मे, ओर .फिर सत्य को प्लोषित करे, उप्तमें जो भी तत्पर 
जीतब्र हो ज़हर सत्य को समक्त लेता है, ऐसी स्थिति में व्यवहयर से कहा 
जाता है कि उत्तका उपकार किया है। साक्षात्‌ तीर्थंकर देव प्रथक्‌ हैं 
ओर तू प्रथक् है; उनकी वाणी अलग है; इसलिये वह तुमे! कदापि 
सहायक नहीं हो सक़ती । ऐसा माने बिना , ख्तेत्र तत्त समझ में नहीं 
आयगा | 

अश्न--ऐसा मानने के बाद, क्या फिर क़ोई दान, सेवा, उपकार 
आदि न करे १ 

. उत्तर--कोई किसी पर का कुछ कर 'नहीं सकता, कितु पर का जो 

होतां है, और जो होना है वह 'तो हुआ ही करेगा; तब फिर दान, 
सेबा, उंपकार आदि न करने का तो प्रश्न ही 'नहीं रहता | ज्ञानी के 
भी शुभभाव होता है, किन्तु उप्तमें उसका' स्वामित्व नहीं होता। 

अनादि की विपरीत मान्यता को लेकर पर में एकत्व छुलभ हो गया 

ओर पर से प्रथकृत्व का श्रवण, परिचय, अनुभव कठिन हो गया हैं । 

भूतकाल के विपरीत अम्यास की श्रपैज्ञा से मंहगी बताई है, किन्तु पात्रता 
प्राप्त करके परिचय करे- तो ज्ञात हो कि यह, -भपनी-स्वाचीनता-की-बतः - 

लिये सस्ती है । 
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टठीका-इसे संमरंत जीवलोंके को कोम-भोगें सम्बन्धी कथा एंकत्व से 
विरुद्ध द्वोने से अत्यन्त विरसंवादी है अथपर्ति श्रात्मो का अंल्न्त बुरा 
करने बोली है; तथापि पंहलें यही अनन्तबार छुनने में आई है, परिर्चेय 
में आई हैं ओर अनुभव में भी आओ चुकी है। 

मैं पर का कर सकता हैँ, पर मेरां करदे, ऐसी इंच्छा जीव ने 
अंनादि से सेवन को है, किल्तु में पंर के कर्तृत्व-भोक्तृत्व से रहित हूँ, 
इसलिये स्व में ठहरूँ, ज्ञान की अन्तर श्रद्धा, ज्ञांन ओर र्मंणयंता करूँ, 
यही ठीक है | ऐसी बात पहले अनन्तकाल में 'जीव॑ ने यथाथेरूप से 
नहीं सुनी । 


.. स्पशन और र्सना इन्द्रियों को काम का मुख्यत्व है, प्राण, चक्तु 
ओर करे को भोग की मुख्यता है । ४ 


आत्मा सदा ज्ञानस्वरूप है, 'उसे भूलकर पर पदाँये की और का 
जो लक्ष है वह विषय है | जीव जिंतनी शुभांशुभचृत्ति करती है वह 
परलक्ष से होती है, इसलिये चाहे ज्ञिस पदार्थ की ओर दृत्ति करके 
उसमें अच्छा-बुरा भाव करना सो विषय है । पख॑स्तु के प्रति रागद्वेंष, 
मोहवाला जो भाव है सो विषय है। 

फूवस्तु विषय नहीं है, वर्तुं तो वस्तु ही है। वश, गंध, रस, स्पश 
में विधेध नहीं, किन्तुं उसकी ओर के जो रागमार्व है सो विषय है । 
इसको रूंप छुन्दर है, ऐसे मांनकरें वहाँ ज्ञानखरूपी आत्मा जो रूप 
संम्बन्धी रोंगें करता है सो रूंपे सम्बन्धी विंषये है | उसीप्रकार गैंधे, 
रंस और स्पशे के संम्बेन्ध में भी सेमेना चाहियेः। पेर्ूष्य के ऊपर 
'ज्क्ष करंके जीव जबें राग-द्वेंष करता है तवें परेंद्रब्य विकार का निर्मित्त 
होनें से, उपचार से परंद्रन्य को विषय कहा जांता है | ज्ञानैभाव॑ से 
परंदन्य को जाने, उसमें रांगद्रेध न. करे तो बह परेंद्रव्य जय. कहलीता 
है | स्-पंदाथ का लेक्ष कंरना सो स्व+विषय है | यदि से का लक्ष - 
करे 'तो जीव को रागद्वेष न हो | ; 
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देव, गुरु, शात्र पर हैं, उनके प्रति भी जीव रागरूप माव रखे 
न्‍तो वह भी राग का व्यापाररूप परविषय है ! शातत्र में कहा है कि 
आत्मा पर के आश्रय से रहित है, पुन्य-्पाप से मिन्न है, मन और 
इन्द्रियों से मिन्न है, किसी सी पर के साथ उसे सबन्ध नहीं है, शुभ- 
विकल्प भी आत्मा को महायक नही है । निमित्ताधीन होने पर शुभाशुम 
-भाव का होना भी आत्मा का कार्य नहीं है । किन्तु ऐला जिसने नहंः 
माना उसने राग द्वारा ही शासत्रों को सुना है, और इसलिये उसने 
-शा्त्रों को भी इन्द्रिय का विषय बनाया है । शात्र के शब्ठो के द्वारा 
“धर्म प्रगट होता है, ऐसा जिसने माना उसने शाञत्र के शब्द को शुम- 
राग का विषय वना लिया । आत्मा चतन्यमूर्ति-ज्ञाता ही है, शब्दादि 
'पाचों विषयों से मिन्न है, ऐसा शात्र के कहने का आशय है। ड्से 
भूलकर जो जीव देव, शात्र, शुरु के संयोग में आता है बह वहेँ मी 
भ्राग का विषयरूप व्यापार करता है । 

तीथंकर भगवान को भी आखों से अनन्तवार देखा, वहँ। भगवान 
कको भी शुभराग का विषय बनाकर पुण०य बन्ध किया; निमित अथवा 
राग के बिना स्वावलंबीदष्टि से मगवान को कभी देखा नहीं; इसलिये 
वह भी परविषय होगया । 

अशुम से बचने ' के लिये देच, गुरु, शात्र की विनय-भक्तिरूप शुभ- 
“भाव करने की निषेध नहीं है, किन्तु वह शुभभाव पुण्य है; घम सिन्र 
चस्तु ,है । स्वात्मलक्ष के बिना सव परलक्ष है | अनादि से पर के 
,ऊपर दृष्टि है दूसरा मेरी सहायता करे ऐसी जिसकी मान्यता है उसने 
“अपने को निर्माल्य माना है| “ है भगवान्‌! कृपा , करो, अब तो 
प्तारों ? इसका अथ- तो यह हुआ कि श्रव॒ तक वन्धन में रखकर 
तुमने परिभ्रमण कराया सो यह दोष ,भी तुम्हारा है। आत्मा में अनन्त 
शक्ति है, सदा स्वावलम्बी है, पुण्यपाप की बृत्ति जो कि -पर है उससे 
,मित्र-है, ऐसी वात जीव ने पू्वे में कंमी नहीं छुनी थी, उसका परिचय- 
ज्यनुमव॒ नहीं किया था, मात्र पर के कर्ता-भोक्ता की ही बात छुनी थी | 
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में पर का कर सकता हूँ, पर मेरा कर सकते हैं, ऐसा * कतैत्व- 
भाव ” और हृ५ष-शोक खुख-दुःख का अनुभव * भोक्तृत्वमाव ? इत्यादि सब' 
बेच-कथा है, ओर इसलिये वह झुलम है, किन्तु पुण्य-पापादि रहितो 
स्र-कथा छुलम नही है, पुण्य-पापादि करने योग्य हैं-यह विकारभाव 
की कथा निर्विकारी चैतन्यमूति भगवान आत्मा की विरोधी है | अनन्त- 
गुण के रसकंद आत्मा को मन के अवलम्बन. की भी आवश्यक्ता नहीं 
है, किन्तु जीव बाद्य में बृत्ति दौड़ाता है, इसलिये राग होता है, पुण्य 
का जो बिंकल्प है वह भी गुण की विपरीतता से होता है । गुण की 
विपरीतता से आत्मा में अविकारी गुण प्रगठ होता है, ऐसा मानना-- 
मनवाना सो विकथा है। बाह्य के किसी अवलम्बन से अथवा पर के 
कारण से लाभ होता है, पुण्य से धर्म होता है, ऐसी अहित करनेवाली 
बध-ऊथा जीव ने अनन्तबार घुनी है, अनुभव की है, किल्तु पुण्य-पाप 
रहित आत्मकथा झुनना बड़ा ढुलभ है । 


जिस भाव से बध न हो उस भाव से मोक्ष नहीं होता; और 
मोक्षमार्ग भी नहीं होता । धम के नाम से बध-कथा अनेक्बार सुनी, 
इसलिये जीव बघ में अम्यस्त हो गया है। अनभ्यस्त बैल गाड़ी के 
जुए को जल्दी घारण नहीं करता, किन्तु अम्यस्त बैल जुए के उठाते 
ही तत्काल अपनी गर्दन 'आगे लाकर ज्ुत जाता है | जब बालक से 
सर्वप्रथम दुकान पर बैठने को कहा जाता है तब उसे वह नहीं रुचता, 
किन्तु थोड़ा परिचय होने पर, कुछ कमाई दिखाई देने पर जब लोभ लग 
'जाता है तब वह व्यापार में से क्णमर का भी समय नहीं निकाल 
पाता | उसे फिर निदृत्ति अच्छी नहीं लगती । यह बंधन में अभ्यस्त 
हो जाने के उदाहरण हैं । 

आत्मा पुण्य-पाप से रहित, अतीद्रिय-आनन्दघनस्वरूप है, ऐसी 
बात जीव ने कभी नहीं सुनी । पुण्य-पाप के बंधन से जीव अभ्यस्त 
हो-गया है ।--साधु' नाम -धारी -कितने-ही - जीवों को यह खबर नहीं . 
होती कि आात्मतत्त पर से सर्वथा मिन्न है; इसलिये वे लोगों को बाहर 
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की बाते सुनाते हैं | क़िसी राज़[ु-रानी की क़था खुनाकर अन्त में कह 
देते हैं कि 'उसने दीक्षा लेल़ी | संसार में ऐसी बाते तो प्रत्येक्र जीब्र ते 
झनन्तबार, छुनी हैं, इसलिये वे सुक्लस हैं ). 

झात्मा भ्रननन्‍्त गुणों का स््रामी, अविनाशी, प्रभु है, ,उसका मुक्त- 
स्वभाव कैसे प्र॒गठ हो? उस्रका झन्तारंग वैमत्र क्या है ? यह न जानने 
के काहशश जीव को पराधीनता क़ी क्रथा-एुण्मपाप बन्ध को कृथा रुचि- 
क़र लगती है,. क्योंकि वह, उससे झम्गरत, हो गया है | 

अननन्‍्तबार मनुष्य हुआ, वहाँः भी घमं के नाम से विकथा ही सुनी | 
कभी सत्य सुनने को मी मिला, किन्तु आन्तंरिक श्रद्धा नहीं हुईं, शुभराग 
में भ्रटका रहा इसलिये उसके लिये' तो वह बध-कथा ही हुई। 

एकगुना दान करने से हजारगुना पुण्य होता है, ऐसा सुनकर 
द्वान के चिट्ठें में झपना नाम लिखाता है । वास्तब में तो 'तृष्ण कम 
करने को दान कहा गया है, किन्तु इसमें तो तृप्णा बढ़ाने की बात 
डै + जृंड लेने की भावना है ही त्यागख्ावन्ा- कैसे हो सक़ती है? 
स्मरण रहे कि संसार के प्रापों में ,लगे. रहने से पुण्य भ्राव अच्छे हैं। 
'प्रूजा, भक्ति, और दानादि के द्वारा तृष्णा क़म्त करते का . निषेध तहीं 
किया गया है, किन्तु व्रह शुममाव है, .ात्मख्॒म्रावः नहीं; इसलिये बह 
घ्रमे नहीं है ऐसा सम्रकाग्रा है |, आजक़ल, ब्नहुत से लोग पुण्य में प्वर्म 
चत़ाते हैं पुण्य करो” ऐसी बाते, ससार में जहाँ तह सुनने को मिलती 
है. ओर .ज्ञीच के अझंजुभव् में भी. वे झागई हैं! | जैसे सटझ्झा. करने बाले 
को सट्टे की. बात का ऐसा; तीनत्र ब्रेदन (अनुभव) होता रहता है. कि 
डसे दूसरी वात खुनने का अ्रवकाश ही नहीं “होता, इसीप्रक़ार देव, 
नरक, मनुष्य और तिरयच के भत्र की बात झनन्तबार सुनी है, इसलिये 
उसे आत्मा की बात नहीं रुचती | , 


जीवलोक संसारचक्र के म्रध्य में स्थित है । अज्ञानी जीव च्ग॒भर 
शाप में तो कणभर पुण्य में, 'फिरा ही करता।है, किन्तु एण्य-पाप से मित्न 
आत्मतत्रूप निर्णय नहीं करता, इसलिये उसका मवश्वमण नहीं रुकता। 
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अनादि से,,देहदृष्टि है, ख्रो-पुत्रादि को देह के- आकार मानता 
है, कमेफलरूप देह को सममता है, ,किन्तु अबन्ध आत्मा को नहीं 
सम्रकता, इसलिये, द्रव्य, क्षेत्र, काल, भव, भाव के पंचपरावतुनरूप संसार- 
चक्र में अम्रण किया करता है । 


पत्र, परावतन क्रा स्वरूप 


(१) द्रव्यपरावत॑न-प्रत्येक आत्मा के प्रत्येक परमाणु देहरूप 
से-संयोगरूप से आये ओर गये; वाणी, म्रन, कर्म वर्गेणारूप से समस्त 
परमाणशुर्ओों का अनन्त॒वार- सयोग किया, पुण्य-पाप के सेयोगं से अनन्त- 
प्रकार के आकारवाला शरीर जीव ने अन॑न्तवार | धारण किया, किन्‍्तु 
असंयोगी चात्मतत्व की बात नहीं सुनी | ' 


(२) केत्रपरावतैन-लोकाकाश का ऐसा कोई क्षेत्र नहीं है 
जहाँ जीव अनन्तवार जन्मा ओर मरा न हो । पुण्य-पाप के विकारीभाव 
किये और उसके भोग्यस्थानरूप असंख्यात क्षेत्र में अनन्त जन्म-मरण 
किये; किन्तु आत्मा पर से भिन्न, अतींद्रिय ज्ञानमूति है, उसे नहीं जाना। 

: (३) कालपरावर्तन-बीस कोड़ाकोंड़ी स्तोगर के जितने समय 
होते हैं, उन एक एक समय में परिश्रमण करके जीव अनन्तत्नार जन्मा 
और मरा । ; 

(४)' भवपरावतन-नारकी, ति्च, मनुष्य तथा देव के भव अनेत- 
बार धारण किये | कभी सड़ा कुत्ता हुआ तो कमी बहुत बड़ा राजा हुआ 
ओर ऐसी राज़्य-सरंपूदा, प्राप्त क्वी जहँ। क्षणमर. में करोड़ों रुपया आते हैं; 
वहीँ। से मरकर -नरक में मी गय्मना ओर वहाँ से निकलकरए- सिह, सूकर 
इत्यादि हुआ, इसप्रकार संसारचक्र चलता रहता है,. क्रिन्तु निर्विकारी- 
अनन्त सुखमूर्ति भात्मा पर से मित्र है, ऐसी अपूर्व बात जीव ने कमी 
'नहीं सुनी | 

(५) भावपरावर्तन--ज़ीद ने-अन॒न्तप्रकार के शुप्त-अशुभ, पुण्य- 
पपाप के भाव किये, प्रत्येक क्षण में आजों रुपयोंके दान देने का शुभ 
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भाव किया, तो कमी तीद्र मूर्च्छ से महापाप बाघकर नरक हूँ जाने का 
भाव किया। शुभाशुम भाव के द्वारा निरन्तर परिश्रमण ' किया । ऐसा 
परिभ्रमण अनादि से चल रहा है; किन्तु सम्यग्ज्ञान के द्वारा- कमी भी 
दोनों के बीच भेद नहीं कर सका । ' मैं ज्ञानज्योति, चिदानन्द, पर से 
मित्र हूँ” ऐसा भेदज्ञान हो जाय तो फिर मोक्षदशा प्रगट हुए बिना 
नहीं रहे | जीत्र ने यथाथे आतज्ञान के अतिरिक्त दूसरे सब्र काये अनंत- 
बार किये हैं। शरीर पर काटे रखकर उसे जला डाला तो भी 
क्रोध नहीं किया, छह महीने के उपवास किये, ओर पारणा में मात्र एक 
चावल खाकर फिर छह महीनों के उपवास किये, अज्ञान से उत्कृष्ट पुण्य- 
भाव. करके नवमें ग्रेवेयक तक गया, किन्तु पुण्य-पापरहित आत्मस्वभाव 
को नहीं जाना, इसलिये एक मी भव कम नहीं हुआ | 


शुभ-अशुभभाव के असंख्यप्रकार हैं, उनमें मिथ्यादृष्टि के द्वारा 
होतेवाला ऊँचे से ऊँचा पुण्य . ओर घोर से घोर पाप प्रत्येक जीव ने 
अनन्तबार किया है । 


- नवमें ग्रैवेयक में जानेवाले जीव के व्यवह्वार से श्रद्वा-ज्ञान और शुम- 
प्रच्नृति होती है। बाह्म से नप्नदिगम्बर मुनित्व, होता है, पंचमहात्रत का 
पालन सावधानीपूर्वक होता है, किन्तु अन्तरंंग में “ मैं पर से निराला हैँ, 
पुण्य-पाप के विकल्प से रहित हूँ, किसी का मुझे आश्रय, नहीं है| ” 
ऐसी स्वावलबी तब्नश्रद्धा नहीं हुईं, इसलिये भवश्रमण दूर नहीं हुआ | 


द्ब्य, क्षेत्र, काल, भव और भावरूप अनंत परावर्तनों के कारण 
निरन्तर भ्रमण करके जीव ने परमार्थ से पर से प्रथक्‍व की और स्व में ए्कत्व 
की बात कभी नहीं छुनी । पुण्य-पाप के बंधन में रहने की टेब पड़ गई 
है, इसलिये 'पर से प्रथकव की बात नहीं रुचती। मोहरूपी महाभूत ने 
सबको वश कर रखा है; और वह लोंगो से बैल की तरह भारवहन कराता 
हैं । -विपरी्त मान्यता -मिथ्यात्व -गुणत्थान- है | हम पर-का -कुछ-कर स्रकते 
हैं, ऐसी मान्यता से कोई झज्ञानी इन्कार नहीं कर सकता । पुण्य से धम्मे 


हे 
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होता है अर्थात्‌ विकार से आत्मगुण प्रगट होता है, ऐसी विपरीत मान्यता 
ने अज्ञानी जीवों को वश में कर रखा हैं। - 

जिसे सच्ची समक-हाती है वह तृप्णा को कम किये बिना नहीं 
-रहता। अशुमराग कम करने के लिये ग्रहस्थ के शुभभाव की नत्ति 
होती है, किन्तु प्रण्य-पापादि से आत्मा को मिन्न माने बिना जो अल्प- 
पुण्य बंधता है, उसका ,स्वामित्त मानकर कमी तो देवभव पाता है ओर 
फिर पशु तथा एकेन्द्रिय में जाता है। 

पर मेरे आधीन हैं, पर मेंर है, पर का में कर सकता हैँ, पर मेरा 
कादे, में ससार में अपनी पग्रतिप्ठा से बड़ा होऊँ, पुण्य मे बढ़े; ऐसी 
भावना अजानी जीत्र करता है। कोई नामधारी साधु होकर लोक में 
-बड़प्पन लेना चाहता है, किन्तु वह देहादि से मिन्न निर्विकल्प, ज्ञानमूर्ति 
आत्मा को नहीं जानता | वह धर्म के नाम पर विकथा कहनेवाला, अनंत- 
ज्ानी-बीतराग भगवान का होही है । न्‍ 

अज्ञानी जीव मोह के वशीमूत होकर पुण्य-पापरूपी भारी जम उठा- 
कर अनन्तभव में श्रमण करता रहता है, अनन्तकाल तक अश्रमण- करके 
किसी समय मनुष्य छुआ तो भी सत्य के लिये प्रयत्न नहीं करता | ससा- 
रिक कार्यों का तो समय विभाग बनाता है, सोने का, खाने-पीने का ओर 
बाते करने का समय निकालता है, जगत की मान-मर्यादा के लिये सब 
कुछ करता है, किन्तु ऐसा विचार तक नहीं करता कि अनन्त जन्म- 
मरण को दूर करने का सुयोग फिर नहीं मिलेगा, इसलिये-शीघ्र ही आत्म- 
- कल्याण करनँ | मिथ्यात्व के अहकारभाव को वहन करनेवाले को बेल 
के सम्तान कहा है। क्योंकि वह स्वय बतेमान में बेल के समान मार्वो का 
सेवन कर रहा है। मे जि 

संसार का सयान प्ररिश्रमण करने के लिय है । अधिक कपट-चालाकी 
से संमार मल्ले ही चला ले, किन्तु मरण के समान उसक्रा लेग्हा-जोखा 
मालूम होगा | जैसे कोई बढ़ई चारों के साथ चोरी करने, गया, उसने 
सेचा कि चोरी तो करनी हा दै, किन्तु साथ ही अपनी. कारीगरी भी 
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बर्तातों जाऊँ, यह सोचकर उसने दरंबांजे को कलापूर्वेक कीटा, उसमें 
केंगूरे बना दिये और फिर घुसने कें लिये मीतंर पैर रखा कि भीतर 'से 
मर्काने मालिक ने और बाहंरं से चोरों ने उसे खींचंना शुरू: किया । इस 
प्रेंकारं अपंनें द्वारा की गईं कारोगरी उँसे रंबये दुःखदाई हो- गईं। ओर 
उप्तका सार शरीरें छिंले गया। इसीग्रकार संसार के सेयान की--कंपट 
की कारीगेरी अपने को ही हानि पंहुँचाती है। 
निज को भूलकर परवस्तु का मोह किया, उसमें से तृष्णारूपी रोग 
निकल पड़ा, अंब वह बाहर पेरेशोंन होता है और सुख को ढूंढ़ता है। 
परपदार्थ अन॑न्त हैं. अनन्त पंरपदा्थो कें साथ राग करने पर कंहीं - संमो- 
उसमें अन्तेज्ञीन हो जाने का विचार नहीं करता, इसलिये संसांर में अनादि 
से पेरिश्रमण करे रहां है| 
पुण्य-पाप कैसे होता है, यह॑॑ बात जीव ने अनंतबार सुनी है, कितु 
- मैं देहादि से; पुरणंय+याप से मिले परावलेब्रन रह्वित हूँ, ऐसे मित्र आत्मा 
के शुब्स्वरूप की 'वाते पहले श्रवण नहीं की। अज्ञानरूपी भूल जीव 
- को अंनार्दि से लंगी होने से बैल की माति भार ढोता है। स्वये ही मोह 
के द्वारा वेष्णारूंपी आंकुलता को भार ढोता है ओर तीते राग-द्वेष से 
पीड़ित होता हैं। पर में ममत्व छोड़ने के बाद जों अल्पराग रहता है 
वेहँ मुख्य बंघंन नहीं है। आत्मा चिदानंदस्वरूप है, उसको भूलकर स्वयं 
- मोह में लग जाती है। जंडुकेम आत्मा, को भूल' नहीं, करांते । 
पुण्य करो! पुरुय करो ! पुण्य से धीरे घीरे धंर्म होगा ! यह बात 
होता; धर्म तो पुण्य-पापरद्धित आत्मा में है। उप्तकी पहले अश्रेद्धा 
करने के लियें भी पुण्य सहायक नहीं होता। जो पुण्य-पापरहित स्वभाव 
है सो घमे है। यह घुनंकर कितने ही लोगों को ऐसा, लगता है कि 
अरे | यंह तो पुण्य का भी निर्मेच करंते हैं। विल्तु -उन्हे यह खबरे नंहीं 
है कि पुण्य के बिंनां- आत्मा से ही धमे ह्वोता' है; उन्होंने, ऐसी बात 'न 
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'तो 'कमी छुनी 'है और न उन्हें रुंचती ही है। एक परमाशु. मात्र - मेरा 
नद्दी है, ऐसा माननेवाला ज्ञानी जितनीः तृष्णा- दूर करेगा उतनी झ्ज्ञानी 
'दूर नही कर सकता | कायवेलेश से झात्मघम नहीं होता ।' घ॒म तो आत्म 
“का सहज स्वरूप हैं, उम्में जो स्थिरता है सो क्रिया 'है। मगवान' पात्मा 
' की श्रद्धा, उसका ज्ञान और उसमें स्थिरता ही ज्ञान की आन्तरिक क्रिया है.) 


लोगों ने वाह्य में धर्म माना है; उपदेशर्क भी वैसे ही मिल जाते है ॥ 
पुण्य बाघकर देवलोक में जाऊँगा, वहँँ। सुख भोगेंगा ओर भगवान के पास 
जाकर धर्म सुनूँगा,. इत्यादि, विकल्प करता है, किन्तु वह स्वयं भगवान है. 
पर से भिन्न है, निरावलम्बी है, ऐसे अपने खतंत्र स्वभाव को नहीं मानता, 
तब फिर वह भगवान के पास क्‍यों जायगा? और कदाचित्‌ गया भी 
-तो वहीँ क्‍या छुनेगा ? हि 


निरपेक्ष आत्मतत्त के ज्ञान के बिना जीव मोह में लगे हुए है और 
संसार का भार ढोते है। भले ही त्यागी नामधारी हो, साधु हो अथवा 
'गृहस्थ हो; किन्तु जिप्तकी दृष्टि शरीर पर है वह देहक्रिया अपनी मानकर 
पुण्य-पाप का भार ढोकर अनंत संसार में परिश्रमण करता है.। कोई माने 
'था न माने, किल्तु सत्य तो कहना ही पड़ता है,.सत्य को छिपाया नदी 
जा पकता | ! 
झात्मा पूर्य--निर्मल है, उसमें 'रमण करूँ, ऐसा 'न मानकर बांह में 
कुछ करूँ; तो ठीक, ऐसे पर के कर्ता-मोकापने का भाव करता है, इसका 
मूल कारण मोह है। मोह अर्थात्‌ स्वरूप में असावधानी ओर पर में साव- 
घानी। मेरा स्वरूप राग-द्वेष की क्रिया से रहित. है, ऐसी प्रतीति न होना 
'सो मोह है। इसी कारण से पर में रमणता करता है। पर की जो करवैत्व- 
बुद्धि है सो पर में सावधानी है। 


जीव को मोह से उत्पन्न-तृष्णारूपी रोग हुआ है उसकी दाह से व्याकुल' 
होकर विषयों को ओर ऐसे दोड़ता-है जैसे-मग मृगनल-की ओर दोड़ता है ॥ 
भगवान आत्मा शांतरस वाला है,'उसे भूलकर बाह्मप्रदृत्ति के द्वारा छुल 
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'ननेवाले को आकुलता के :कारण -आन्‍्तरिक आत्मतत्त क्रो देखने का 
चैये -नहीं है। अरुन्तोम्ररूपी -अमि :अन्‍्तरंग में सुलग रही ;है | /मैंने इसका 
क्राम किया,,इतनों को सहायते।:-दी,-मुऊ़ले -इस॒क़ी :सहाय्रता-मिले. तो दीक़ हो 
यदि ऐसे श्ाधन मिले उतो बहुतों का मला करूँ; इसप्रकार आकुलवा 
,किया ही करता है। कोई जीव किसी दूसरे-का-कुछ भी करने के लिये 
सीनक़ाल में समथे. नहीं है | .माग्याठुसार बाह्य के कार्य हुआ करते हैं, 
यह बात नहीं विचारता। किसी कौ ओर से सहायता मिलने का किसी के 
पुण्योदय हो ओर उप्तकों सहायता देने का शुभभाव हो, ऐसा मेल कभी 
कुमी दिखाई .देता है; किन्तु इसलिये मेंने पर का उपुकारे-या कार्य किया 
ऐसा मानना सो अमिमान है । यदि कोई कहे कि मैंने इतनों को समझो 
दिया, तो क्‍या वह सच है! समझने की अवस्था स्व से होती'है या 
पर से? तब फिर यदि कोई माने कि मैंने पर की ऐसी 'निदा की सो 
“डसका अहित हुआ, अशेसा की -से भला हुआ, सुझसे पूछो, मुझसे 
'मामेदशन आप्त करो, मेरा आशीर्वाद -मांगो, हम -व्यवह्रकुशल्ल हैं, उमें 
खेसा समाधान “कराढूं, झौर उत्तका विरोध करादूं; बहुतों ,की सेवा 
नकरने-से उसका आशीर्वाद ,मिलता महै, इस्नलिये “लाभ -होता ह(है, -इत्यादि 
मान्यता :त्रिकाल्ल मिथ्याहै। किसी -के नझाशीर्वाद,से किसी का भला नृहीं 
होता, और किप्ती के श्राप से किसी का बुरा भी नहीं होता । इसप्रक़ार 
स्तोकिक की :वानत्में पद - पुर-पर “अन्तर-है।। इश-विनोग:अयबा अनिष्ट-प्रेमोग 
'परापन्‍के व्रिना. नहीं होता,-और इष्ट-ललेयोग -पुण्य -के विना -नहीं -दोता-। 
आ्यस्‍्ने ,किय्रे नमए संग-द्वेश्न-अज्ञान- से बन्च-होता है, और -राग-देब॑- 
अज्ञनरब्ेत जात ,से मुक्ति होती -है-। इसप्रकार प्र॒त्येक जीव --स्तत्ररूस 
ने अपने मावस्से; बच ओर अपने साथ से मोक्षदशा को ग्राप्त करता दे | 

पर से खुख की इच्छा करनेवाला सढा पराधीन वना रहता है। उसेके 
>अन्तरंग-में तृप्या-के दाहरूपी रोग की पीड़ा रहती -है। बाहर से कदा- 
चित्‌ -करोड़ों- रुपयों का संयोग -द्विखाई दे, तो भी वह अन्‍्तरंग. से दुःखी 
“है.। अज्ञानी भले-हो .बाहर से त्यागी, त्ताधु जैसा दिखाई दे तथापि वह 
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अन्तरंग में- मोह से' आंकुलित होंता हैं। कोन प्रशंसा करता हैं, कौन 
निंदा करता है; ऐसी दृष्टि होने" से वह अपने शांतसुंख को भूलकर 
झकुलता का भोग किया करता है। 

पर के .प्रति लक्ष करके उसमें इष्ट-अनिष्ट भाव करना सो विषय 
है। अज्ञानी ऐसे परवृत्तिरूप विषयों में लगकर सदा - व्याकुल रहता है। 
दूसरे के ऊपर दबाव न रखें, फंठाठोप न करे, तो सभी छोटे बड़े सिर 
पर चढ़ आये; दो दिन कठोर रहकर तीक्ुण वचन कहे तो सब सीघेः 
रास्ते पर झा गये; ख्री-पुत्रादि ठीक को गये; इत्यादि मिथ्यामान्यता का 
सेवन करता है-| पुण्य के कारण कदाचित्‌ इच्छानुसार होता हुआ दिखाई 
दे तो सत्ताप्रियता को पुष्ट करता है-। नोकरों के प्रति ऐसा- किया जाय 
ओर वैसा किया जाये तो बराबर चले, ऐसा मानता है । किन्तु हे 
भाई.! पर का काम तेरे आधीन नहीं है;- ओर तेरे काम पर के आधीन 
नहीं हैं । 

मुफसे लाखों जीवों ने धर्म लाभ प्राप्त किया है, ऐसा माननेवाला 
तृष्णा में जल रहा है। दूसरा समझे या न प्मक्के, उसका लाभ-अंलामे 
किसी दूसरे को नहीं होता, अपना लाम-अलाभ अपने से ही होता है ।- 
ऐसी खंतंत्रता की जिसे खबर नहीं, है वह. पर से प्रन्तीष़ लेना चाहर्ता 
है। पर जीव सममे तो ही मेरा उद्धार, हो, ऐसा नियम हो तो समझ 
सके, ऐसा दूसरे जीवों को ढूँढ़ने के लिये रुकना पड़े। मुकसे कोई नहीं 
समका अथवा बहुत से लोग समझ गये, ऐसी मान्यंता मोहरूंपी भूल हैं+ 
श्रोता समकें या न समके अथवा विपरीत समकें तो उसका फल वक्ता 
को नहीं हैं। पर से किसी को लोभ-हानि नहीं होती । यह मान्यता सवैथा' 
मिथ्यां हैं कि यदि बहुतों की सेवा करूँगा तो तंरें जाऊँगा। 'जमसेवा 
दी प्रभु सेवा है? यह मान्यता भी मिथ्या है। हजरों दीपकों की प्रंकाश 
एंक घर में इकट्ठा हुआ हो तो किसी एक दीपक का प्रंकीश किसी दूसरे 
में मिल' नहीं जाता, इंसीग्रेंकारं किसी जीव के भाव॑ में दूंसरे को मभांव मिल 
नहीं जाता | 
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यदि कोई माने कि मुमकसे बहुत से लोग सममें तो -मुझे पाथेय . 
आप्त ो जाय; किन्तु यह मान्यता श्रममात्र है। यदि कोई न समझे तो 
अपने को रुकना नहीं पड़ता । 

अज्ञानी जीव का अनादि से पर के ऊपर लक्ष हैं, इसलिये यह मान- 
कर या मनवाकर कि मैं पर का कुछ कर सकता हूँ, पराधीनता को 
अगीकार करता और करवाता है। साधु नाम धारण करके दूसरों को 
बंधन की प्रवृत्ति बताता है| “करूँगा तो पाऊँगा?” जवानी में कमालें, ' 
फिर दृद्धावस्था में शाति' से घमें करेगे, इसप्रकार बहुत से लोग मानते ' 
आर मनवाते 'हैं | बाहर का मिलना न मिलना तो पूर्व प्रारब्ध के अधीन ' 
है। “अधिक पुण्ये करने से बड़े होते हैं” ऐसी ठृष्णा-मोह बढ़ाने का 
उपदेश बहुत जगह झुनने को मिलता है। पर के द्वारा अरूपी आत्मा 
की महत्ता का गुण गानेवाले सर्वत्र पाये जाते है। “यदि पर का कुछ 
नहीं करें, ओर जहँ तंहं। आत्मा ही आत्मा करते फिरें तो. बड़े सार्थी 
कहलायेगे, ” ऐसा माननेवाले लोग जगत के प्रत्येक द्रव्य के खतंत्र स्वमाव- 
को भूल जाते हैं। कोई किसी .का कुछ कर 'नहीं सकता। बाहर का 
जो होना होता है वैसा ही उस उस वस्तु के कारण से होता है। यह: 
बात छुनने को नहीं मिलती, इसलिये समभने में मेल नहीं बैठता । दूसरे 
को लाम , ऋरदे, ऐसी अमभिमान भरी बातें होती रहती हैं, किन्तु 
आन्तरिकः तत्त पृथक है, उसे कोन याद करे ? जिस बात का परिचय 
होता है उसके प्रति प्रेम बतोता है, इसलिये काम-भोग की कथा 'जहाँ- 
तहँ। सुलभ हो गई है; किन्तु आत्मा।की स्पष्ट मिन्नता और स्वतंत्र 
एकत्व की' बात दुलभ हो गई है। मैं पर के कंवैल्ल-भोक्तृत्व से रह्धित, 
पर के आश्रय से रहित, पुण्य-पांप से रहित, विकल्प दृत्ति से निराला, सद्गा 
प्रगटरूप से अन्तरग में,-प्रकाशमान, ज्ञायकमात्र हूँ, ऐसा भेदज्ञानज्योति से 
निणय करना चाहिये 

अपने, “अखण्ड. चिदानंद ,शुवे्भाव का जो- आश्रय है सो-कारण 
है, ओर आत्मा स्पष्ट निराला अनुभव में, आता है सो उसका फल है । 
इसप्रकार साधन-साध्यता आत्मा में ही है। 


जीदाजीवाधिकार : गाथा-४ [ १४१ 


अनन्त गुणों का पिंड, सदा चैतन्यज्योति आत्मा प्रगठ है, प्रका- 
शमान है। पुण्य-पाप रागादि से आत्मा मिन्न हैं, तथापि कषाय के साथ 
एकमेक सा मानता है; ( कषाय-क्रोध, मान, माया, लोभ, पुण्य-पाग । 
जो क्रोध-मान है सो द्वेबभाव' है और माया-लोभ रागभाव है; राग में 
पुण्य-पाप दोनों हैं।) बंध-मोक्ष ये दो अब्रस्थाएँ कम के -निमित्त (की _ 
अपेक्षा से है.] 'शक्ति-व्यक्ति के भेद को गोण करके ,देखने पर सदा एक- 
रूप, निभल,  ज्ञानस्वभावी भगवान आत्मा है, किन्तु पराधीनइष्टि से, 
वह स्वरूप ढक जाता है। ,प्रर के साथ मेरा सम्बंध है, उसको (कतेब्य) 
पूरा करना चाहिये, ऐसा कहकर चोरासी के चक्कर में परिश्रमण , 
किया । स्रभाव से निर्मल, त्रिकाल साज्षीरूप भगवान आत्माको नही 
जाना, इसलिये सर्वज्ञ-तीर्थकर मगवान के पास , अनंतबार जाने पर भी 
पुण्य-पाप मेरे हैं, में पर का आश्रयवाला हूँ, ऐसे पराधीन भाव कौ 
पकऊंड होने से केव्रलज्ञानी भगवान के पास से भी कोरा का कोरा ,ग़रो ही लोट 
आया। विष्टा में रहनेबाले ,मैरे को देखकर गुलाब के .फूलों,में रहनेवाले- 
भेरे ने उससे कहा कि “त्‌ तो मेरी जाति का है, गुलाब की घुगन्ध 
लेने के लिये मेरे पास आ ? ” विष्टा का वह भौंरा विष्टा की.ढो गोलिया 
अपनी नाक में लेकर गुलाब के फूल पर ,जा बैठा । गुलाब के भौंरे ने 
पूछा कि “कैसी सुगन्ध आती है?” उसने उत्तर दिया, जैसी वहाँ आती 
थी वैसी ही यहाँ आती है।? गुलाब के मारे ने विचार किया कि ऐसा! 
क्यों टोता होगा ? ओर फिर उसने उसकी नाक में देखा तो उसमें - 
विश्वाःकी दो गोलिया मिलीं, उसने वे निकलवादी; तब उसी समय उस- 
विप्ठा के भीरे ने कहा कि “ अहो ! ऐसी सुगन्ध तो मुझे कभी नहीं 
मिली थी” इसीग्रकार संसार में अनादि से परिश्रमण 'करता, हुआ ज्ञीव 
पुण्य-पाप की पकड़रूप दो गोलिया लेकर कमी ज्ञानी के पास-तीर्थकर 
भगवान के पास्त, धमे सुनने के लिये जातां है, तो भी पूर्व क़ी--मिथ्या 
वासना से जो माना हुआ है वैसा ही देखता है, किन्तु यदि एकल्ार 


बाह्मदृष्टि का आग्रह छोड़ सरलता रखकर ज्ञानी का उपदेश छुने तो 
शुद्द-निमलदशा को ग्राप्त हो जाय । ु धर 
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पारेंसमंणि अंरु संत में, बडो ऑतरी जान | 
वो लोहा कंचन करे, वो- करे आर्प समान ॥ 
यदि एकेत्रार सच्चे भाव से धर्मात्मा का साथ करे तो अपनी पूर्ण-- 
शक्ति को मानकर्र उसमें. स्थिर होर्कर वैसा ही स्वयं' हुए बिनां न रहे । 
जीव.को केवल अन्तरंग मोक्ष॑ंमागे, में रहनेवाले ज्ञानी-धर्मात्मा मिले 
तब भी उनकी संगति और सेवा नहीं की] ख्वतंत्र-निर्दोष तत्त्व के संबंध 
में वे क्‍या कहते हैं, ऐसों भाव अन्तरंग में समककर उस भाव को 
स्वीकार करना सो सेत्‌ की सेवा है, किन्तु अपनी पूबेग्रहीत मान्यता को 
पकड़े रखकर सुने तो अतीन्द्धिय-आनंदस्वरूप का स्वाद अनुभव में नहीं 
आता-। कोई कहता है कि “सारे दिन आत्मा की ही बात करते हो 
यहाँ दूसरी तो कोई वात ही नहीं है, जानने के बाद कुछ करना 
भी तो होगा ?” उससे ज्ञानी कहते है कि “ भाई ! पहले निरचय तो 
क॑ कि त्‌ क्‍या करे सकंता है? य्ह समकने के वाद प्रश्न ही नहीं 
होती | हे 
- क्या कमी असत्‌ की मान्यता से सत्‌ का फल मिलता है ज्ञांनीं, 
धर्मोत्मा की संगति भी नहीं की, ऐमा कहकेर सत्समागम पर भार दिया 
है। निदोब स्ृरूप स्वयं होकर यदि सत्‌ं को सममके तो ज्ञानी पुरुष को 
निमित्त कंहा जाता है, किन्‍्तु-जिसने ज्ञानी की वाणी ओर देह को ही 
सत्समागमः समका है उसने अचेतव का साथ किया है। उसने आत्मंज्ञानः 
को प्राप्त लोगों:की संगति भी नहीं की, अर्थात्‌ उनके कहे हुए भाव को 
नहीं समा है। जैसे पिता को उंसके नाम से मानें; उसके नाम की 
मालां फेरे, किन्तु पिता की आज्ञा न माने, पिता के विरोधी का आदर 
करे तो बंह सुप्रत्न नहीं कहलाता | इसीग्रकार सव्वेज्ञ वीतराग को नाम से 
मोने,- उनके नांम की माला फेरे, किन्तु उनकी आज्ञा क्‍या है, वे 
परमा्थत: क्या कहते हैं, इसे न सममे, ' और बीतरागता के विरोधी पुण्य- 
पांप को आदर करे, तो वह बीतरागता का अनुभवी नहीं कहलाता । 
झात्मा का यथाथे निश्चय करके सत्य को नहीं' समा, इसलिये अंनेतर्मंबः 
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आारण किये, वे सब व्यथ गये । आत्मभाव से जीव ने एक मी . भच नहीं 
बिताया । .अनन्तकाल से अजान होने के कारण परम महिमाबान्‌ पना 
स्वरूप क्या है, यह कमी नहीं सुना इसलिये खय्य अज्ञानी बना रहा। 


“आत्मा प्ररसे मित्र है? ऐसा बहुत से लोग कहते है, कितु उसका 
यथार्थ ,स्ररूप नहीं समझते, समझने -के प्लिये विशेष परिचय ओर धीरज 
चाहिये| एक्वार सुनकर उससें से कोई शब्द धारण करके मानता है 
नके मैंने आत्मा-को जान जिया हहै, किल्तु -इसप्रकार यों ही झ्ात्मा नहीं 
जाना -जाता । कोई कहता है -कि ' मैंने पन्‍्द्रह-दिन-में समयस्तार पढ़ लिया 
“है, “किन्तु इसप्रकार य्ठ-या अद्दार -पढ़ लेने से वह-समक-में नहीं आ जाता । 
क्या ग्रह कोई उपन्यास है-? यदि उपन्यास -या कुहानी हो तो उसे भी 
बहुत दिन तक पढ़ता है । 


मिन्न आत्मा का अनुभव ज्ञीव ने नहीं किया, इसलिये उसका एकत् 
झुलम ;नहीं है । -आत्मा की--यथाये- प्रतीति-- हुई--कि-उसी- श्वमय .सब छोड़ 
दिता है।, ऐसा ख़बके लिये नहीं बनता, किन्तु शक्ति के अनुसार क्रमशः 
राग घटाता है। ग्रहस्थद्शा ,में होने पर भी :अन्नेतज्ञानी-एकावतारी हो 
'जाता;है। जो सत्य को ही-नहीं प्तमक्का वह किसे स्व्रीकार करेगा, किसे 
छोड़ेगा, ओर किसमें स्थिर होगा ? 


भावार्थ:---इस «संसार में परिश्रम करनेंबाला जीव ंचपरावत॑नरूप 
>वक्रम पड़कर, मोह से पागल होकर ' पुण्य-पाप मेरे हैं? ऐस्ली विपरीत मान्यतो- 
रूपी जुए में जुत जाता है, इसलिये वह उन 'विंषयों & की तृष्णारूपी 
दाह से पीड़ित होता हैं, ओर काममोगरूपी विषयों की ओर दौड़ता है; 
था -ज्ञो जो" उपाय करता 'है, उन सभी उपोयों से आकुलता हीं मोगता 
है; प्रवृत्ति से ठोष दूर करने की इच्छा “करता 'है। पर के ऊपर लक्ष 
करना सो विषय है |'-स्व-स्वामित्त का उपदेश :विरले »जीव .हीं . करते है। 


- आत्मा का छक्ष छोडकर पर का लक्ष बरना और उसमें इष्ट-निष्टरूप 
ब्रत्ति करना सो विषय हैं| 
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आत्मा निराकुल आनंदमूर्ति हैं, उसमें स्व-लंक्ष से स्थिर होना ही आंकु- 
लता को दूर करने का सच्चा उपाय है! परावलंबनरहित शुद्ध दशनं, 
ज्ञान और उसमें स्थिरतारूप आत्ममाव स्व-विषय है, पुण्य-पाप की 'प्रवृत्ति 
का भाव पर-विषय है.। मिन्न आत्मा की बात यथायेरूप से आज तऋ 
'कभी नहीं सुनी ' ओर जिसे आत्मकज्ञान है ऐसे धर्मात्मा की सेवा भी 
नही को । 

_ किसी ने ऐसा सुना कि जवाहरात का व्यापार करने से अधिक लाम 
'होता है, किन्तु क्या ऐसा सुनने या कहने मात्र से लाभ हो सकता है? 
जैसे परीक्षक बुद्धि के बिना 'वह व्यवसाय नहीं आता, उसीप्रकार आत्मा 
से विरुद्ध कया है और अविरुद्ध क्या है, ऐसा भेदंज्ञान न हो तो क्या 
लाभ है ? 

: ' इंस “काल में सच्ची बात “का 'खुनना भी-दुरलभ है। आत्मस्वभाक 
मन, वाणी ओर शरीर से परे'है | मैं पर का कर्ता-भोक्ता नहीं हूँ, आत्मा 
'जानने के अतिरिक्त दूसरा काये नहीं कर सकता 4 आत्मा या तो अज्ञान 
सहित. रांग-द्वेष करता है अथवा सम्यग्ज्ञान सहित स्वरूप में एकाग्र रहकर 
राग-द्वेष दूर करता है। इसके .अतिरिक्त वह दूसरा कार्य ही नहीं कर 
सकता । 
- _ तू: अज्ञानता से पर में श्रच्छा-बुरा भाव कर रहा है। “ ज्ञानी 
-अथवा अज्ञानी पर का कुछ कर नहीं सकते, ?? शात्रों में जो यह कहा है 
उसके भाव को तू नहीं समक्ृता, इसलिये तू देव, शाख, गुरु का विरोध 
करता हैं, और उसमें घर्मेंमाव मानता है ] सत्य के समकने में यदि 
- समय भी लगे तो उसमें कोई हानि नहीं, किन्तु सप्तकने में देर लगेगी, 
इसलिये अयथाथ को मान लेने से काम नहीं चलेगा । जैसे दरजी 
: को कपड़े का थान देकर जो कपड़ा बनवाना होता है उसके बारे में 
- उसे समरक्राया जाता दै] किन्तु यदि दरजी कहे कि * मुफ्ले समकना नहीं 
- है, लाओ जल्दी कतर -डान्ूं ”-ओऔर-ऐसा-कहकर बिना -समके ही कपड़े 
को कतर डाले तो हानि हो जाय; किन्तु यदिं धीरज रखकर झुने तो 
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छप्तमें जितना समय जाता है वह भी जिसंप्रकार का कपड़ा बनाना है 
उस काये के प्राटम में जाता है। कैसा कपड़ा' है, कैसा नापलेना हैं, 
ओर क्या बनवाना है, यदि इसका सभी व्योरा संमकने का दथैये रंखे तो 
ही वह सफल 'होता है । इसीप्रकार परे से मिलन स्वांघीनखरूप कैसा 
है; पुंण्य-पाप को बंध 'किंसप्रकारं होता है, इत्यादि सुनने-समेफ्तने का 
घीरज द्वो तो यह प्रारंभ का काये कर चुकंने से यथाथे के सममने में 
सफल होंगा ओर क्रमशः वीतंराग हो जायंगा। जैसे कोई. कह्टे 'कि उल्दा 
दी कतर-व्योंते क्‍यों नहीं करं डालते, ग्राहक की बात को घुनमे-समफने 
की क्‍या आवश्यकता है ?.'इसीप्रकार बहुत से लोंग कहा केते हैं कि 
* समंकने-तमकाने का क्या कामे है प्रारस कंर दो! क्रिया -करेगे तो 
सफल होंगे, समझने के लिये कंब्तक लगे रहें ?.। ऐसा मानकर क्रिया- 
कार्ड में लगा रहे तो ज्ञानी. का अंतरंग आशय क्या है यह नहीं समको 
जो सक्रेता, और बिना 'समके भेबश्रमेण दूर नहीं हो सकता . इसप्रकारे 
समझ को प्राप्त करने की' दुलेमंता धताई' गई 

श्री आचाश्नेदेव कहते हैं कि अब में अपने आन्तरिक वैमव से 
आत्मा, का एकत्व दर्शाता हूँ, इसलिये उस न्मपूर्व समझ से निश्चय करने 
के लिये उसे अनेक पहलुओं से समकना होगा, वह' ऊपरी बातों से नहीं: 
समझा जा सकता । कोई कहता है कि हमें तो सभी समान लगते हैं। 
किन्तु जैसे तालाब के समतल को देखने से ऐसा लगता है कि किनारे 
का और मध्य का पानी एकसा है, कितु पानी की गहराई नापने के 
लिये ब्रास को लेकर अंदर' उतरे तो कहँँ। कितना गहरा है येह मालूम 
उनका अपनी मान्यता के साथ कुछ साइश्य सा लगता है और कहता 
है कि मैंने आत्मा को 'जान' लिया | क्ल्तु मन ओर - इन्द्रियों... से परे 
'अतीन्द्रिय ओरनेंद से. परिपूंण आत्मा का ससामान्य-विशेष “स्वभांव क्यो है, 

- -इत्यादि-का -विचार-करके-ज्ञान -के-प्रमोण से -माप करे-तो :उसकी-गहराई---. 

आओर',उसका भेद,ज्ञांत :होजाता है; ।: 
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-- आचार्यदेव प्रतिन्ना करके कहते है कि यह समयसार समस्त पदाथों 
को यथा्थरूप में बतलाता है; जो इसे समझता है उसे मोच्त हुये- बिना 
नहीं रहता। आत्मा पर से सर्वथा भिन्न, पूर्ण-स्वतंत्र और कतेत्व-भोक्तृत्व 
से रहित है। इस्प्रकार भनेक तरह से गहराई की महिमा- और उसका 
अभ्यास करने के वाद जो उसप्रकार की तैयारी - करता है उसे यथाथे 
चात झवश्य समझ में आजाती है । समयसार की ४७१५ गाथाओओं को 
मलीसाति समक ले तो आत्मा का स्वभाव जिसप्रकार से समझाया गया 
है बह ध्यान में आजाये । पर से भिन्नत्व ओर निजसे एकत्व कैसे है, 
इसका भेढ करके वस्तुत्थिति कही गईं है, जो कि स्पष्ट समकी जा सकती 
है। अंट्सेट- लिखकर चाहे जिस उत्तरदायित्वहीन व्यक्ति का अंगूठा लगवा 
जेने की वात यहाँ नहीं -है, कितु साज्ञात्‌ सर्वक्ष के कहे हुये- आगम 
के अमाण- से, गुरुपरंपपा के उपदेश से, अवाधित न्याय की थुक्ति से 
तथा अपने स्वानुभव के वल से जैसा का तैसा कहा गया है। इसप्रकार 
आचार्यदेव इस बात को प्रमाणित करते हैं। 


ते एयत्तविहत्तं दाएहँ अप्पणो सबिहवेण । 
जदि दाएज् प्रमाणं चुकिज छल॑ ण घेतव्व ॥ ५॥ 


 तमेकत्वविभक्त॑ दर्शयेहमात्मनः स्वविभवेन । 
यदि दर्शयेयं ग्रंमाणं स्खलेयं छुले न ग्रहीतव्यम॒ 0 ५ ॥ 


अथे--उस एकत्व-विभक्त आत्मा को मैं आत्मा के निज. वैभव से 
दिखाता हूँ । यदि में उसे दिखाऊँ तो उसे प्रमाण माने, और यदि 
कहीं पर चूक जाऊँ तो छल प्रहय न करे;-उसे छल न समके । 

यह महामंत्र है। जैसे कोई सर्प किसी को काटकर-बिल में चला 
गया हो तो मंत्र को ज्ञाता मंत्र पढ़ पढ़कर उसके पास बिल में भेजता है, 
ओर इसप्रकार वह सर्प को वाहर निकालता है। यदि उसका ( जिसे सर्प 
ने काटा है ) पुण्य हो तो सर्प आकर विष चूस लेता है, इसीग्रकार 
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भगवान तीर्थंकर की दिव्यवाणी खिरी, उसमें से श्रीकुन्दकुन्दाच।य ने सम- 
यतार की रचना करके, अज्ञानाधकार में सोये हुए जीवों को-जिन्हे पर में 
कैत्वरूप ममता के मोहरूपी सर्प का बिष चढ़ा छुआ है उन्हें अम्ृत- 
संजीवनीरूपी न्याय बचनों से मंत्रित गाथाये सुनाकर संसार की गुफा में से 
बाहर निकालकर उसका विष उतारकर दूर कर देते हैं। 

. आचार्यदेव कहते हैं कि “ते एयत्त विहत्त दाएह अप्पणो सबिह- 
वेण ”। यहाँ पर “दाएहूं? अर्थात्‌ दिखाता हूँ, ऐसी ध्वनि है कि मैंने 
उसे दिखाने का निशय किया है, एकल-विमक भात्मा के खरूप को 
दर्शाने का (बतलाने का) संकल्प किया है। 


. “दाएहं? यह प्रथम शब्द आचायेदेव के उपादान के बल को 
बतलाता है।. हा 
ओर फिर “जदि दाएज” शर्थात “यदि दिखाऊँ तो”, इसमें आचाये- 
देव अपनी- आत्मा की अवस्था को, ओर जिप्तके द्वारा दिखाते हैं उछ 
वाणी की अवस्था को-दोनों को स्वतंत्र रखते हैं-मिन्न मिन्न बतलाते हैं-॥ 
इसीप्रकार 'जदि दाएज़” (यदि दिखाऊँ_तो ) इस शब्द में निमित्त . की 
अपेक्षा है। स्वरूप को कहने का जो उत्साह है सो उपादान है, ओर 
वाणी का जो योग है स्लो निमित्त है। इसप्रकार दोनों के मेल से युक्त 
यह शात्र अखण्डरूप में अद्भुत रीति से पूर्ण हुआ है। 


आचार्यदेव कहते हैं कि यदि मैं दिखाऊँ तो अमाण करना-स्वीकार 
करना। में जो कहूँगा वह अपने आत्मा के निज-वैमव से कह्/ुँगा, स्वात्मा- 
नुभव से कहुँगा; एकत्व-विभक्त आत्मा को स्वानुभव से दिखाऊँगा, इसलिये 
है श्राताओ ! उसे तुम प्रमाण ही करना- 


आचायेदेव आदेश करते हैं कि 'तुम उसे प्रमाण ही करना, ऐसा 
कहने में कारण यह है कि मैं जिस. भाव से चल रहा हूँ उस भाव से 
केवलज्ञान प्राप्त करनेवाला. हूँ, उसमें मुझे बीच में कोई विष्न नहीं दिखाई 
देता, मैं पीछे हटनेवाला नहीं हूँ, एक दो भव में पूर्ण हो जानेवाला 
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कु. ऐमता भप्रतिहत भाव है। इसीप्रकोर यदि तुम भी. प्रमाण करोगे! तो 
मेरे जैसे ही हो ज़ाओगे | तिमित्त ओर उपादान एक जाति के हो जायगे- 
उनमें भेद नहीं रहेगा |; 
:- आचारयदेव,के' अन्तरंग;में अप्रतिहत माव प्रगठ- हुआ है,ओर वाणी 
के द्वारा भी जो कहना चाहा था; वह अप्रतिहतरूस-में : पूणे ,हुओ -है.. 
उपादान-<निमित्त का- एकसा: अपूर्व मेल हो गया: है; - ऐसे किसी- बलबत्तर 
योग से यह शाखत्र रचा गया है-। 

अपने वैभत्र-की- निभयता से ओर निःशेकता से” आत्मा के एकत्व5 
विभक्तपन को बतलाते हैं। एकत्व शब्द-स्त्र से अस्तित्व -ओर विभक्त शब्द: 
पर से नास्तित्व का सूचित करता है। आचार्येदेव कहते है कि:--- 


में स्वय उत्तरदायित्व के साथ कहूँगा, स्वये देखभाल कर अपूव 
आत्मा की, बात निज-चैभव्‌ से कहूँगा, इसप्रकार निज अनुभव से वे कहते 
हैं, फिर विनय से कहेगे कि तीथैकर भगवान ने ऐसा कहां है। किन्तु 
यह तो सारा उत्तरदायित्व, अपने ऊपर रखकर प्रसिद्ध करते है, इमलिंयें 
जो कहेगे' वह ' कहीं 'इंधर-उधंर'से ले' लिया है ऐसा नहीं है, कितु वे 
ईनिज-चैभव से, स्वानुम्नव से आत्मा का अपूर्च धंमं कहते हैं। 


... अन्तरंग_ में अखगड ज्ञान-शांतिस्वरूप पूर्ण आत्मा की , श्रद्धा, ज्ञानू 
ओरें आन्तरिक रमणंता का: ज़ो -आनन्द्र है.सो निज-बैमव है; उसके 
हारा दिखता हूँ। वाणी में आत्मस्वरूप को यथाथे कहने का भाव है 
साथ ही उपोदान का बरल“है। जों विकल्प” उठा, उसके अनुसार उसका 
शांख्र में-वाणी से पूर्ण होने का योग महांभाग्य से मिलता है'। 


जो भाव सर्वेज्ञ कां है,' उस भांत्र को 'लक्ष' में लेकर पीछे न.हटे 
ऐसे भाव को लेकर यहाँ अर्प्रतिहंतमाव॑ बताया हैं'। यदि कहीं शेब्द- 
रचना 'में मूल हो तो' दोंष ग्रहण नहीं करना) शब्द में' कीई। व्याकरण 
आदहिः,की .भूलछ- कद्राचित्‌: हो, किन्तु आत्मा के. प्रमाण की » बात , _तो 
यंथाथ ही कही जोरयंगों। शांख्र रचना में अन्ञर,, मात्रां, व्याकरण, अलकार 
आदि, आते हैं, (उनपर भार नंहीं:है; किन्तु .जो परमार्थस्‍्वरूप एकत्व का 
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कथन, करना, है उसमें, कहीं भूल नहीं है, इसलिये शब्द की भूल मत 
झूंढ़ुना। गाय.को जहँ। मास- निकला हो वहीं कोआ'ैठता है, उसीप्रकार 
दुजेन की ,भाति दोष देखने को! इंडि अहणं नहीं करना। सेजन पएरुषों 
को दोष' ग्रहण नही -करना,चाहिये,- केन्‍्तु ,मैं:- जो, शुद्ध आत्मा का 
अनुभव कहना-चाहता हूँ ,उसे- अतरंग, में मिला,लेना । आचायदेव कहते 
हैं कि मैं केवली नहीं, छग्मेस्थ: हूँ; हैँ; केवलज्ञान ,प्राप्प करने कं, मेरा 
आन्तरिक / अनुभव प्रगट हुआ: है; इसलिये अवाधितरूप से कहने को 
डद्यत हुआ हूँ। 

टीका--जो. कुछ मेरे आत्मा का निज-बैमव है वह सरम्मग्डशन-ज्ञान 
और अंतरग में रमणतारूप:-चारित्रदर्शा हैः।- उस प्रुगठ समृद्धि के समस्त 
सामध्य से मैं इस ख से: एकल्वभूत ओर पर से प्रथक्‌ आत्मा-को दिखा- 
ऊँगा । जैसे किस्ती- के यहाँ विवाह हो तब वह घर की सारी सम्पत्ति 
बाह(- निकालता है, उसीप्रकार यहाँ पचमकाल है, हम -छद्रस्थ .हैं- फिर 
भी हमने आत्मरिद्धि प्राप्त की. है, -ओर पूर्ण ज्ञानी जो -कह, गये वही 
जगत के सामने स्वानुभव के द्वारा कहते हैं | जितना हमें अन्तरज्ञान- 
चैमव प्रगठ हुआ है. उस्त .सबसे, -आत्मानुभवरूप अब, केः पूणे .बलसे 
डूस एकत्व-विभक्त आत्मा को दिखाऊँगा। 

वाणी तो पर, है, वाणी वाणी में परिणमन करती है; , वाणी का 
'परिणमन होना ,या,न - होना- उसकी योग्यता -फर- शवलवित है; 
मी यहां तो आत्मा के स्वरूप को कहने.की जो उमंग:द्दै सो उपादान्‌ 
आर वाणी का योग ,निमित्त है; इसग्रकार उपादान्-निममित्त' दोनों, का मेल 
बैठने पर यह- प्रथ अलोकिक रीति से पूरे हुआ- है । जैसा निर्णय है चैसा 
ही उद्यम है। 

अब आचाये अपनी पैहिचान कराते है:ः- मेरे! आत्मा का .'निज-बैमव 
अर्थात्‌ अन्तरंग लक्ष्मीरूप ज्ञान-दशेन-चारित्रिरूप , तैमब कैसा है ? इस 
लोक में ग्रगठ सेमस्त, बंस्तुओं के - बतानेंत्राले शब्दब्रह्म की उपासना से 
उसका जन्म है |; यहाँ मेरे, अन्तरग का तैमब प्रगट करते समय निर्दोय 
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कारणरूप से बाह्यसयोग कैसा था कि जिसके द्वारा निज-बैभव का. जन्म 
हुआ है? सो कहते हैं- जो ऐसा निज-चैमब आत्मा में प्रगट करता है 
उसके भी ऐसे ही संयोग होते हैं; ऐसा माव भी इसमें से निकलता है| 
इस लोक में समस्त वस्तुओं का प्रकाश करनेवाला और “स्यात्‌? पद की 
मुद्रावाला जो शब्दज्ह्म है अर्थात्‌ जिससे समस्त वस्तुसम्बन्धी ज्ञान प्रगट- 
होता है, ऐसा उस सर्वज्ञ की वाणी में सामथ्य है। ऐसे परम आगम के 
सेवन से निज-वैसव का जन्म होता है; उप्तकी सामथ्य से कहेंगे। . 

“जे पद श्री सर्वज्ञे दीठु ज्ञानमां । 

: कहि शक्या नहि पण ते श्री भगवान जो ॥ 

: जो पद आओ सरर्वज्ञ ने, देखा अपने ज्ञान । 

कह न सके वे भी उसे यद्यपि थे भगवान॥ 
( अपूर्व अवसर ) 

ऐसा भी कहीं कहीं कथन हे, वहाँँ। अचित्यस्वरूप 'की महिमा के 
लिये, परमाथे कथन का गम्भीर आशय सममककर उसे अनुभव में उतारने 
लिये वैसा कहा है। 

यहँ। तो शब्दत्नह्म समस्त' वस्तु को प्रगठ करनेवाला है और में भी 
भगवान की वाणी में से आत्मस्वरूप को समका हूँ, इसलिये क्रम से वाणी 
द्वारा स्व से अमित्र और पर से भिन्न ऐसे स्व॒तंत्र आत्मखरूप का वर्णन 
करूँगा, वैसा निणय प्रसिद्ध करते हैं। यह कितना साहस है, कितनी 
इढ्ता हैं! घी.के स्त्रोंद का ज्ञान तो होता है, किन्तु वह वाणी द्वारा 
भलीमीति नहीं कहा जा सकता ? तब यहँ। तो आचाये कहते हैं कि 
में सबेज्ञ के न्याय को अन्तरंग में घोलकर पी गया हैँ, इमलिये वाणी के 
द्वारा आत्मा का यथाथे स्वरूप कहा जायगा | आत्मा का जो स्वरूप मैं 
समकका हूँ उसे कहने की सामथ्य मुझमें आ गई है । अब ऐसी बात नहीं 
है कि वह स्वरूप कहा नही जासकता। . . ., 

कोई चतुर मनुष्य, सामनेवालें के अभिप्राय में जितनी बात है उसका 
सारा भाव थोड़े शब्दों में समझ लेता है भोर -ढता से कहता दे कि- 
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4 तुम्हारा जो कहँना है वह में बरावर समम गया हूँ,” इसीप्रकार झआचा- 
अंदेव कहते हैं कि सवेज्ञ वीतरागं की वाणी में- आये हये भावों को मैं 
यथाथैरूप से समका हूँ, इसलिये मेरे निज-वैमब से यथाये आत्मस्वरूप का 
चरणन किया, जायगा। यह,.तो निमित्त का कथन ,है । इसमें वास्तव मे तो 
आचार्य अपनी महिमा, गाते हैं, क्योंकि परमांश्रे से कोई किसी को नहीं 
श्षमकाता । स्वभाव की इढ़ता से उपादान में ऐसी सामथ्ये है कि जिसके 
योग से वाणी में भी उस स्वरूप को यथाथ कहने की योग्यता आ गई है। 
चाणी के परिणमन में जीव का योग ओर इच्छा निमित्त है। व्यवहार से 
कहा जाता है कि “जहँ। बलवान उपादान जागा वहाँ ऐसी वाणी आये 
बिना नहीं रहती |” वास्तव में बाणी का परिणमन ख्तंत्र है। स्वज्ञ 
चीतराग का पुण्ययोग भी उत्कृष्ट होता है, इमलिये उनकी वाणी भी 
श्रिपृगे होती है, उस वाणी को “शब्दअह्म ” कहा है, और उसमें 'स्यात्‌! 
'पढ का मुद्रावाला सिक्का है। 


स्पात-कंचित्‌ प्रकार से और वादस-क्थन कहना अर्थात्त्‌ द्रव्य के 
एक घमे को मुख्य ओर दूसरे घमे को गोण करके केंहना सो स्पा: 
द्वाद? है। जैसे कि ' वस्तु नित्य है! ऐसा कहने पर वस्तु स्वभाव से 
नित्य ( अविनाशी ) है ऐसा समकना चाहिये। ' वस्तु अनित्य है :- ऐसा 
कहने पर क्षण छाण में बदलती हुईं अवस्था की अपेक्षा से -अनित्य 
है, ऐमा समकना चाहिये । वस्तु का एक घमे मुख्यरूप से कहने पर 
उसमें दूसरे अनंत घमे हैं, यह वात ध्यान से बाहर नहीं दोती। जिस 
अपेक्षा से कहने में आये वह न समझे किन्तु वस्तु में एक ही धर्म है, 
ऐसा माने ले; वह एकातपत्षतराला मिध्यादृष्टि है। जिस अपेक्षा से 
नित्यत्व है उसी अपेच्ता से अनित्यत्व नहीं कहा जाता । त्रेकालिक, स्व- 
तत्र द्ब्यल्लभाव की दृष्टि से आत्मा -अविकारी-शुद्ध है, तब वतेमान पर- 
निमित्ताचीनद्वप्टि से अशुद्र है, ऐमा दोनों अपेत्ावला कीपन | जि- 
अकार है उसीम्रकार ग्रधार्थर्ता से समकना चाहिये। मिन्न भिंन प्रकार 
से जो जो कथन जिनेश्वर देव ने कट्टा है वह वस्तु के अनेक स्वभाव 


जज 
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अनुसार कहा है| उसमें कंही गई अपेद्या की ने समके और “ झात्मा 
' पूणे शुद्ध ही हैं? ऐसा मानले तो वरतेमान संसोरदर्शा की अशुद्धता दूर 
करने का पुरुषार्थ नहीं कर सकेगा |. आत्मा स्वभाव सेः शुद्ध, है ओर 
वंतेमान प्रत्येक समयवर्ती पर्यायों की अपेक्ता से अशुद्ध है, इसप्रकारें दोनों 
अंपेद्षाओं को यथाथ संमकले तो पूंणे 'शुद्धस्वभाव के लक्ष से अशुद्धता को 
दूर करने का प्रयत्न अवश्य करेगा । संवेथा निर्दोष कथन सवक्ञ “बीतराग 
कथित आगम' का ही दे. 
' 2 अरहंत 'का 'परमागम से वस्तुओं का सामान्य ' ( वचनगोचर ) 
धर्मों का केथन करता है ओर घचन से अगोचर जो विशेष धम हैं उनका 
अनुमान कराता है, इसप्रकार वह सवे वस्तुओं का प्रकाशक हैं, इसलिये 
संब्ेब्यापी कहलाता है। 
सभी मॉनवों ओर देवैन्द्रों के छारा पूज्य अथवा जिन्हे पवित्र आत्मधम 
प्रगट करना है उनसे पूज्य वे अरहंत हैं) वे सदा पूज्य हैं, इसलिये 
उनकी वाणी का बेंहमान होता है। अरहंत पर्वज्ञ के मुखत्से निकले 
हुये परमागम में कथित भाव की उपासना -से निज-बैमब का जन्म 
हुआ है। वाणी तो मजड़ है कितुं यहाँ पर :सन्रनैज्ञ का गंभीर आशय क्‍या 
है, उसके सममकने की परमार्थ से उपासना की गई है, फिरमी जिनवाणी 
में उपचारं करंके कहते हैं? कि उससे निजन्वैभव का जन्म नहै) आत्मा 
अपनी अनन्तशरक्तिं से त्रिकाल ख्तंत्र है। आत्मा के जो अनंतगुण है वही 
अनंतशक्तिरूप निज-चवैसव है | बह ःप्रगट था, "किन्तु वर्तमान अपूतत 
पुरुषाथे के द्वारा बीतराग-की बराणी के बारंबार अनुसरण करने से उसका 
जन्म हुआ है.। 
संवैज्ञ ने जैसा स्वरूप कहा है वैसा बराबर समककर उस्तः ज्ञान 
की निर्मेलता का जो अंम्यासं-परिचिय है सो सत्र सेवा है । इसके अंति- 
रिफ़ अन्य किसीप्रंकारं किसी मी काले में आत्मा को गुण -नहों 'हीता। 
- इसप्रकारं-गुण-की-निर्मलेतां की विधि -कहने-पर.-उससे-जो-विरुकू-डें सोः 
अप्तत्‌ है ऐसा निर्षेचपत्य समझ लेना चाहिये। 
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सर्वज्ञ वीत्तराग ने जो कंद्ा है उसका ओशय_ सममने से आत्मानुभव 
प्रगठ 'होता है । स़नैज्ञ की वाणी को शब्द कहने का यह अंधे 
है 'कि त्रह समस्त पदाथे को बतानेवाली है'। 

नित्यतव, अनित्यत्व, शुद्धर्व, अशुद्धतव, अस्तित्व, नास्तित्व ऐसे अनेंक- 
प्रकार के कथन से संपूर्ण पदार्थों का- ज्ञान कराने में' संमथे होने-से सर्वज्ञ 
व्ती वाणी 'शब्दजद्ा” कहलाती है। उससे रचे गये 'अहैत के परमा- 
गमों में सामान्य धर्मों का कथन है, यथा-जीवत्, अस्तित्व, वस्तुत्व, द्रव्यत्व, 
प्रमेयत्व, नित्यत्व इत्यादि जिसे ,घम की संज्ञां दी जा संकती है और दशेन, 
ज्ञान, वीये, चारित्र जिसे स्वरभातउ-गुण कहा जाता है, और उसी के द्वारा 
वचनअगोचर विशेष धर्मों का अनुमान कराया जाता है, उससे कुछ शेष 
नही रहंता। इसप्रकार परमागम सर्ववस्तु का प्रकाशक होने से 'सर्वव्यापक 
कहलाता है और इसलिये वह. शब्दब्रह्म है। “' 


आत्मा के अतिरिक्त भी प्रत्येक वस्तु में अनन्त एुण है, अनन्त परद्रव्य 
हैं, उस अनन्त से प्रथक्रूप में अनन्त-अन्यत्व नामक गुण है, .इसीलिये 
अनन्त रजकण अयत्रा अनन्त देहरूप में आत्मा कभी नहीं होता, ओर 
कोई परमाणु बदलकर आत्मारूप नहीं होता । इसप्रकार अनंत से अन्यत्व 
की शक्तिरूप अनंतथर्म प्रत्येक वस्तु में है। उन सबको स्वज्ञ का आगम 
बतलाता है । उस गेमीर आशय को जाननेवाला धर्मात्मा कहता है कि 
सर्वज्ञ की शब्दऋ्रह्मरूप वाणी में जगत का कोई भी भाव अज्ञात नहीं है 

जैते किसी का बाप बही में लिखा गया हो कि “ वैशाख' छुदी २ को 
'दिन के १० बजे मदिर में शिखर के नीचे लाखों खयोमुद्राये गाड़ी 'गई 
'हैं, उन्हे निकाल लेना |” इसका आशय लड़कां न समके ओर शिखर 
को तोड़ना प्रारंभ करदे तो थे स्वण॑मुद्राये नहीं मिलिगी। पिता ने तो इस 
आशय से लिखा था कि वैशाख सुदी २ को' दिन के दपत बजे उस मंदिर 
'के शिखर की छाया धर के आगन में जिस 'स्थान-पर पड़े वहाँ स्वणमुद्राये 
- गड़ी हैं, -इस -गेमीर -आशय- को लड़का नहीं समझे, - तो-घन"नहीं 'मिल 
' सकता । इसीप्रकार संवैज्ञग्रणीत शात्रों में लिखे गये शब्दों का सीधा 
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अरे करे जाय और उसके गामीये- तथा-आव को .न प्मके तो आत्म- 
चने की प्राप्ति नहीं होती ।--इसलिये ,उस्का गम्मीर आशयरूप - अथे 
अन्तरंग में से निकलना ज़ाहिये -।. सब आगम - ,भेद सो उर बसे? 
इसप्रकार लोकोत्तर मंडार की महिमा होनी चाहिये.। यदि महिमा 
योग्य दुनिया में कुछ है 'तो वह संबैज्ञप्रणीत धर्म. और धर्मात्मा ही हैं। 
'वह घंर्मात्मा ऋंदाचित्‌ वर्तमान में निधन स्थिति में हो किन्त अल्पकाल 
में ही वह 'जंगतृबंध त्रिलोकीनांथ होनेवाला है । संसार में जिनको 
पुण्य बड़ा है वें बड़े कहे जाते है | -घ॒मं में यह देखा जाता है कि 


स्वतन्त्र आत्मगुण की समृद्धि कितनी है । > 

.  आचाये कहते हैं कि .परमागम की उपासना से मुझे अनुभव प्राप्त 
हुआ है, उसीग्रकार जो कोई -सर्वेज्ञ भगवान की अनेकात वाशी-सत्‌- 
शात्रों को पढ़ता हैं और न्यायपुरस्सर भलीभाति अवश-मनन करता 
है उसे आत्मज्ञान हुये बिना नहीं रहता.। आचायेदेव कहते हैं कि 
हमने साक्षात्‌ तीथंकर के पास से सुना है; ओर इस उकारमय” वाणी 
को सूत्र .में इसप्रकार गुफित किया है कि जिसंसे स्व-पर का यथार्थ 
स्वरूप जाना जा' सकता है, ओर उपादान की सामथ्य ' इतनी है कि 
बिमित्तरूप वाशी में याथातथ्य कहा जायगां, उसे. तुम प्रमाण मानना। 


' यहाँ तक स्वपक्त की बात कही |. झब अपने _स्वश्ञाव का मंडन 
आर विभावरूप मिथ्याम्नत का खण्डन कैसे ,क्रिया है सो कहते हैः-- 


समस्त विपरीतपछतवादियों-स्ेथा -एकातपक्षबादियों के विरोधी भाव 
का निरांकरा - (खगड़नपूर्वक़ समाधान) करने में समथे जो अव्ाधित युक्ति 
है उसके अव्॒लंबन से_ (निज-वैमव ” प्रगुट, किया है, अंधश्रद्धा से 
'नहीं-।.-जगत में -घमे के-नाम पर बहुत से -अभिप्राय चल रहे हैं । 
कोई आत्मा को कूटस्थ-नित्य कुहेता है, कोई अझनित्य ही कहता है, 
अथवा .कोई सर्वथा शुद्ध ही कहता है, अर्थात्‌ संसार, .बधन तथा. मोक्ष 
अवस्था -मीं -नहीं है, - ऐसा कहते है.। किन्तु, वस्तुस्थिति . उससे <मिन्‍्न- 
अकार .की है इसप्रकार. एकात घमे को मानने 'वाले मिथ्यावादी .हैं। 
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आत्मा को. नित्य॑ मानने वाले के च्षण चार में बंदलनें वाली अवस्था ध्यान में 
होनी चाहिये । यदि वतेमान अवस्था से वंदलनों न मांने तो रागं-द्वेष, 
बन्धर्नभाव॑ दूर कर वीतराग होना ने बनें। ओर फिर कोई आत्मा को 
एकात-आनदस्वरूप ही माने; 'वंतेमाने अचस्था को न माने तो उसकी 
भूल है, वतमोन. संसारदेशी में शुभ-अंशुभभाव' के' हारा प्रत्यक्ष दुःख 
भोग्ता है। पुण्य-पाप के विंकारीमाव आत्मा में होते हैं, उनका कर्तो 


अल ्ल जन लत 


अंज्ञानी 'जीव हैं, दया, दान, सेवा, ब्रत इत्यादि पुण्यंभाव हैं, हिसी 
स्रूठ, चोरी, अन्नह्म! परिम्रह को मर्मता आदि. पॉपभाव हैँ, वह॑ अपने आप 
नहीं होते, आत्मा अज्ञानभाव से' उंसे अपने मानकर कंरता हैं, किन्तु 
वह' आत्मलंभाव नहीं है। परस मिन्नल' की प्रतौतियुक्ते भाव से' स्वयं 
ही पुण्य-पाप का नाशंक हैं, ज्ञानभाव से शुद्धात्मा की श्रद्धा, ज्ञीन ओर 
स्थिरतारूप चौरित्र का कर्ता होने पर अवंगुणंभाव का 'नांशं होता है। प्रथम 
श्रद्धा में से पुण्य-पाप का वीर्य भोर पर का स्वार्मित् दूंरे होनी चाहिये 
अंज्ञानमाव से पर में सु्खबुद्धि और पुंण्यें-पीप की कंदेत्व है''तथापि यदि 
उसे न माने तो यह बहुत 'बेंडी भूल होगी, तथा परंमाथे से-निश्चय से 
पुण्य-पाप का कठैत्व माने तो सी वह भूल है। आत्मा का एंकर्तिस्वरूप 
नही है। ऐसे जो .भी “मिथ्यात्व हैं: उनका: निराकरंण करने में समथे जो 
अतिनिस्तुष अंबोरधित युक्ति हैं; उससे निज-जैमव प्रंगट कियां है। अवा- 
घित न्याय के वंलें'से मिथ्यामतियों के कुतके का खण्डन करके सत्य का 
स्थापन करके -निमेल स्वभाव प्रगठन किया है। 


विकार का काये करने योग्य हैं, 'ऐसा मानने बॉले विकार को नाश 
नहीं कर संबाते। यदि कोई आत्मा को एकान्त शुद्धें ही माने और भोत्मी 
अज्ञानभात्र से विंकार करते है, तथापि वैसों ने माने ती वंह विकार को 
नार्श नहीं कर संक्रता! पुण्ंय बंघन हैं; इसलिये मोक्षमागे में उसकी निर्षेय 
है, व्यवहार में भी उसका निषेध कर पांप-मागे में यर्दि प्रेद्॒ति करें तो 
वह - पाप-तो-कंलकूठ-विष -है, -मात्रे-पाप॑ से - नेसेंक-निोदे-में - “जायेगी + - 
श्रंद्दा में तो पुण्य-पोरष दोनों हेंय हैं, किन्तु वर्तमान में शुद्ध में' न रह 
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सके तो शुभ में प्रवृत्ति करे | -किन्तु अशुभ में तो ग्रद्ृत्तचि करनी ही न 
चाहिये। पुण्यभाव को छोड़कर पापभाव करना किसी भी तरह ठीक नहीं 
है। और फिर यदि कोई पुण्यमाव को ही धम मान ले तो भी उसके 
थम नहीं होता। कोई कहता है कि हमें पुण्यमाव नहीं करना है अथवा 
कहता है कि यदि किसी का - पुण्य होगा तो मेरी तृष्णा घटेगी, ऐसे व्यथे 
के बहाने बनाता है, किन्तु जंब निविकल्प शुद्धमाव को तो प्राप्त नहीं 
किया ओर पुण्यमाव करना नहीं चाहता, तब क्या पाप में ही जाना 
है? तृष्ण को कम करना ,तेरे परिणाम के आधीन है,. किसी के पुण्य के 
आधीन नहीं है, इसलिये वरतमान योग्यतानुसार ही सारा विवेक -सर्वप्रथम 
समझना चाहिये। और फिर यदि कोई शुभमाव में ही स़नन्‍्तोष मानकर 
रह जाय ओर इसप्रकार पुण्य को धम का साधन माने कि उसे धीरे धीरे 
धर्म होगा, तो उसका भी भवभ्नमण दूर नहीं छोगा.। धम्म का प्रारंभ करने 
के इच्छुक को तीत्र आसक्ति तो कम करनी ही चाहिये। किन्तु उससे 
“ यदि यह माने कि वह तर जावैगा तो यह अम है।-इसलिये- पुण्य-पाप- 
ओर इन दोनों' से रहित जो घम है उनका प्रत्येक का स्वरूप जैसा है 
चैसा समकना चाहिये। 
ज्यां ज्यां जे जे योग्य छे, तहों समभदुँ तेह । 
त्यां त्यांतेते आह, ,आत्मार्थी जन ओह ॥ 
( श्रात्मसिद्धि गाथा ८ ) 
मैं अक्रिय ज्ञानानंद ' शुद्धस्वरूप हैँ सो निश्चय है, और उसमें 
आंशिक स्थिरता न्रढ्माकर राग को दूर करना सो-व्यवहार है। अशुभ से 
बचने के लिये शुभभाव में ;लगना सो ;भी विकार है, वह मेरा स्वरूप 
नहीं- है, तथा परिणाम सुधारने का : प्रयत्न करना आत्मार्थी का कतेव्य है। 
पुण्य-पापरूप ,विकार से पीछे हटकर . अन्तरंग में अरूपी ज्ञान-शाति में 
रिथिर होना ही कतेव्य- है। जो .उसे माने, आचरण करे और उसे ही 
मानने तथा,आचरण -करने की अन्तरंग से भावना रखे सो भी आत्मार्थी 
है। -आचाये -कहते -हैं कि “सत्य में अस्तत्य का निषेध है, सत्य के स्थापन 
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से मेरा वैमब प्रगट इआ है?, यथार्थ को समकने पर अयधथार्थ छूट ही 
जायगा । जिसे सत्य समक में आ जाय उसे असत्य क्यो है यह समक में 
आये बिना नहीं रहतां। सत्य में असत्य की नास्ति है। 


कोई कहता है- कि हमें -सच्चे ओर अूठे धमे की. परीक्षा नहीं करना 
है ओर न यह जानना है कि अवगुण किसे कहते है ? जहाँ से जैसा 
मिले वहाँ से वैसा ले लेना चाहिये, यों कहनें वाले करे लालबुफकड़ 
जैसे हैं, ध्वजपुच्छ के समान हैं। वे जहाँ -जाते है वहँ। हां जी हा करते 
हैं, सत्य-असत्य को न्याय से-प्रमाण से नहीं पमंकते | एक को सच्चा 
मार्नेगा तो दूसरे के ऊपर ह्वेष, होगा, इसलिये सभी को समान मानना 
» ज्वाहिये; यह अविवेक ओर मूढ़ता है। मानों वे यह कहते हैं कि गुड़ 
और खली, अनाज ओर विष्टा, सजनन ओर दुजन सब समान है। कितु 
घर में रोटी या दाल में थोड़ा सा फर्क पड़ जाता है तो झगड़ा कर. बैठते 
है; जसार में-घर में-अच्छे बुरे भाव का विवेक करता है और परमाथे में 
विवेक नहीं करता तथा असत्य की सत्य में ओर सत्य की असत्य में खतोनी 
करता है, यही बहुत बड़ी मूढ़ता है, समभाव नहीं है। समी भगवान 
हैं, किल्तु वे तो शक्तिरूप से हैं, क्योंकि वर्तमान अबस्था-में अन्तर है। 
विष ओर अमृत, स्नी ओर पुत्री दोनों समान है, ऐसा मानने में विवेक 
कहाँ रहा ? पुत्री, खी ओर माता ख्रीत्य की अपेक्षा से समान है, किल्तु 
चतेमान लोकव्यवहार में समान नहीं हैं । जो यह नहीं समझता वह लोकिक- 
व्यवद्दार में भी मूख कहा जाता दै। इसीप्रकार लोकोत्तर आंत्मघमे में' भी 
विधेक न रखे तो वह भी मूख कहलाता है। 'इसलिये सत्य-असत्य को समझकर 
सत्य को ही स्वीकार करना चाहिये। जिससे धमे समकना है वह स्वयं 
धर्म प्राप्त है या नहीं, उसमें कौनसे अलौकिक गुण. हैं, इत्यादि' पहले 
ही जानना चाहिये । 
आचार्य कहते हैं कि ' त्रिलोकीनाथ सबज्ञ के मुखसे निकली हुईं 
वाणी में यूट अथ क्या है इसे समककर हमने सम्यग्दरीने, सम्यस्ज्ञान और 
तर रमणतारूप सम्यऋचारित्र प्राप्त किया है, तथा उससे विरोधी मान्यता 
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का अंब्राधितयुक्ति सें खंगडन किया हैं। उसमें यथांथ सत्‌ की घोषणा 
हैं, सत्‌ की घोषणा में वीतरागंता की धोषखणां है| निरंतुष निर्वाधयुक्ति के 
बल से किसी की व्य्, युक्ति न टिकने दूँगा। जो कुंड कही ' जायगा, 


उस सर्बमें अन्धश्रद्धां के साथ स्वीकार करने का निषेध किया हैं | 

.. 'सर्वज्ञ के बचनों के आशय की सेवन करके ! इसप्रकार पहले अत्ति 
पक्ष से कथन है, ओर पर में कर्तृत्व, पर से लामं-हानि मानने वाले मिथ्या- 
मतवालों के तथा एकॉतर्वादियों के कुंतक का अखण्डं॑ निर्बाधयुक्ति से 
किया है, इसप्रकॉर नास्तिपक्ष _से कथन. है। ऐंसे' ज्ञान के द्वारा 
जो निज-वैभव का जन्म है.उन संबसे आत्मा की बन करेंगे । इसप्रकार 
अपनी निर्मलतां में आगे बंढ़ेने के लिये निश्चय किया है ओर यह कहा 
है कि निमित्त में जैसा कंथन है वैसा ही होगा | दूसरे को पूरां न समंका 
सके ऐसा ग्रोग भी क॑दाचितू किसी के हो, किन्तु यहाँ। तो जगत के 
महान्‌ पुण्य को लेकर और किसी शुभयोग के द्वारा आचाये ने अन्तरभाव 
के अनुसार वाणी में यथाथे क॑ंथन किया हैं। 

. आचार्यदेव कहते हैं कि मैंने अपना भाव॑ अखणडरूप से स्थिर कर 
रखा है। न्याय के बल से और अनुभव से मैंने जाना है, इसलिये कहीं 
भी स्खलन नहीं होगा। 

-. यदि कोई कुंतक से पुण्य के द्वारा धमें को मनवाना चाहे तो ज्ञानी 
उसे. सत्य नहीं मानतें और कहते है कि विष खाने से अमृत की डकार 
कमी_ नहीं आती; उसीग्रकार जिसमाव से बन्ध होता है. उस भाव से 
कभी मोद्ध तो क्‍या किन्तु मोद्षमागे का प्रारंभ भी नंहीं हो सकता। 

किसी ने बहुत ,समय तक बाह्यवम किया हो और वह यह कहे 
कि धर्म चाहे जितना किया हो, किन्तु मृत्यु के समय किसी तीत्र अस्ाता 
का उदय आये तो आत्मा का अहित भी हो जाता है। धमे 
फल में ऐसा होंता- है, यह जो मानता है उसे आत्मा' की श्रद्धा ही नहीं 
है। जिसे खतंत्र आत्मा की 'पूर्णरूप से अद्वा है उसक। सी काल में 
ओर किसी संयोग में भी अद्वित नद्दीं होसकता, नित्य-आा . ) आत्मा 
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में जो जागृत है उसे तीन काल ओर -तीन लोक में भी विश्व नहीं 
होता | स्रय॑ पर से भिन्न है, फिर भी यदि पर से विप्न माने तो 
सममना चाहिए कि उसे प्रथकू खंतंत्रस्वभाव की श्रद्धा ही नहीं है | 
जगत की मूखता का क्या कटे ! अनेकप्रकार से कल्पना करके पूर 


का आुनस- 


से लाभ-हानि मानने वाला सदा आकुलितं ही रहता' है। 


 निज-बैमव के जन्म से बेघनंभाव का व्यय करके स्वाघीन मोज्ञमाव 
की उत्पत्ति की है । यदि कोई कहता है कि आत्मा को तो' जाना, 
ज्ञांन किया किन्तु यह खत्रर नहों है कि' बंधभाव दूर हुआ या नहीं, 
ओर मिथ्यात्व दूर हुआ या नहीं, तो समकना चाहिए .कि उसने 'आत्मा 
को जाना ही नहीं है। यहा तो गुण ,की प्रगट दशा के द्वारा और 
सर्वज्ञ के कहे हुए भाव का अनुसरण करके, कुतंके का खंडन करके 
मिथ्यात्यमाव का नाश करके, स्वभाव का महाप्रोव्यत्व स्थापित किया 


है, दस बेंहुत से न्‍्यायों का समावेश हुआ-है ने 
... समयमार म्रंयाधिरांज है, इसके मंत्र अतिंगूढ़ हैं; अतरंगः वैमब- की 


बन नन- 


महिमा भपार है, जिसका वणेन करते हुए गणघरदेव भी पार नहीं 
पाते । 'यदि कोई .कहें--कि मैं सुन चुका हूँ कि आएप्मा प्रथकू है, 
मैंने पुस्तक' पढ़ली, इसलिये मुझे उसका ज्ञान हो चुका है; 'किन्तु ऐंसा 
नहीं है। निशृत्तिपूवक खूब श्रवेण-मनुन ओर अम्यास करना चाहियें 
तमी यह बांत समक में' आ सकती है। 

निज-बैभ॒व के प्रगठ होने में दूसरे कोन कोन कारण निमित्तरूप हैं 


अह अब कहा जायगा। 

समयसार शास्त्र सत्रेज्ञ वीतराग भगवान का परेठ है। आचायेदेव ने 
निज-वैमव से उसमें आत्मस्वभाव का वर्शन किया है। आचायेदेव कहते 
'हैं कि तुम अपने अन्तरंग अलजुभ्रव से प्रमाण करना, क्योंकि आत्मा के 
अखण्ड स्वभाव की ,जो बात कहूँगा उसमें क्रोई 'भूछ नही होगी । वह 
निज-वैमवे कैप्ता है? निम्ेल विज्ञानधन जो आत्मा उपमें अन्तर्मन्ष परम- 
अह-सर्वजदेव और परमगुंछे गयुघ्र[दिक से लेकर हमारे गुरुपयत' से प्रताद- 
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रूप से प्रदत्त जो शुद्धात्म तत्त का अनुग्रहपूवेंक उपदेश है; तथा पूर्बा- 
यः के अनुसार जो उपदेश है उससे उसका जन्म हुआ है। 
पूर्णीस्वरूप में स्थिर, अन्तर, स्वभाव में निमग्न ( संपूर्ररूप से लीन» 
ऐसे परमगुरु अर्थात्‌ सर्वज्देव ओर अपरगुरु अर्थात्‌ गणघरदेव, से लेकर 
हमारे गुरु पर्येन्‍्त और यदि प्रकारांतर से तो त्रिकाली-म्रुव अपना 
आत्मृस्यमांव ही प्रमगुरु है। 0» # 
,_यह वाणी का प्रवाह कहो से आयां दे? स्वोत्कृष्ट गुण के स्वामी 
तीथैकर, उनके. निकटवासी अपरगुरु- गणघरदेव जिन्होंने साक्षात्‌ वाणी 
सुनी है, भेली है, उनकी परंपरा से पूर्वाचायों से हमारे गुरु पर्यन्त सर्वज्ञ 
की वाणी का वह प्रवाह आया है। उसे कुंदकुंदाचारयदेव ते, अम्ृतचंद्राचार्य 
देव ने प्रसादरूप में अगीकार किया है। 
पिता की संपत्ति को पुत्र जबदेस्ती छुड़ाले ओर पिता प्रसन्न होकर 
पुत्र को संपत्ति दे, इन दोनों में अन्तर है। पिता पुत्र की योग्यता देख 
कर संपत्ति देता है। इसीप्रकार आचारयदेव कहते हैं कि महान पवित्र 
सत, -जिनका..राग-द्वेघ बहुत कम हो गया था और जो बाह्य एवं आम्य- 
-तर परिग्रह से रहित निम्रन्‍्थ मुनि -थे -वे मेरे गुरु हैं, उनकी कृपा से 
असन्नता से मुझे सदुपदेश प्राप्त -हुआ है, जिससे मेरा वैभव प्रगठ हुआ 
है। इसप्रकार गुरु की महिमा गाई है। जैसे पुत्र. पिता के माहात्म्य के. 
लिये कहता है कि उनके प्रताप से सुखी हूँ। अन्तरंग में तो जैसा है 
वैसा जानता ही है, किन्तु विनय से पिता की ही महिमा गाता है ६ 
_उसीप्रकार यह श्रीगुरु के प्रताद से स्वानुभव हुआ है, इसप्रकार विनय से 
कुहा है.। उनके आश्रय से अन्तरंग से प्राप्त हुआ कहुँगा, कपना से 
ग़केर नंही | है 
बीतराग जैसे निम्नेन्ध मुनि जिस शिष्य पर कृपा करके उत्तम बोध दे 
उस्त शिष्य की योग्यता कितनी होगी ? परन्तु-' हीरा मुख से ना कहे,- 
- लाख हमारो मोल] आचायदेव लोकोत्तर विनय सें “कहते - है -कि जो 
सववेधा नम्न, आत्मध्यान में मम्न अप्रमत्त गुणत्थान की वीतराग दशा में लीन 
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थे तंथापि 'अंन्य जीव धरम प्राप्त करें तो अच्छा हो? ऐसी शुमदृत्ति के 
उठने पर उपदेश देते थे और फिर उस बृत्ति से छूटकर, आत्मर्मणता में स्थिर 
हो जाते थे। ऐंसे गुरु के पास से हमें उपदेश मिला है। ऐसा कहने से 
उपदेश लेनेवालें में भी केसी योग्यता थी यह ज्ञात हो जाता है। 
आत्मा अनन्तकाल में जिप्त अपूर्व वस्तु को नहीं समर्का उसे समकने 
के लिए विशेष पु।त्रता चाहिये। संसार व्यवहार में अनीति का त्याग, 
इन्द्रिय के विषयों कौ अल्प आसक्ति, आत्मतत्व की जिज्ञासा, निरमिमानता 
सज्जनता, सत्‌ को सममने का प्रेम इत्यादि सर्वप्रथम चाहिये। चोरासी 
लाख के बन्ध का दु:ख, संसार की अशरणता, पराश्रयता कां दुःख इत्पांदि 
का विचार करके परम सत्य की ओर अर्न्तरंग में तीव्र जिज्ञासा हो उसके, 
पात्रता प्रगठ होती है। 

यद्यपि अपने में पूणे पात्रता थी, किन्तु उसे न दिखाते हुए आचार्य 
कहते हैं कि हमारे गुरु ने शुद्ध आत्मतत्व का अनुग्रडपूवेक उपदेश दिया. 
था, वहीं मैं कहता हूँ। इसप्रकार वे अपने गुरु का बहुमान करते हैं और _ 
कहते हैं कि हमारी तरह जो कोई योग्य जीवे समककर उंसका बहुमान करेगा 
वह मुझ जैसा अवश्य हो जायगा। अब मेरे चौरासीका अंवतार नहीं 
रहा और भव का भात्र सी नहीं रहा। इसीप्रफार सत्य को समर्भनेब्राले 
का भत्रश्नमण दूर हो जायगा। 

जो भत्र से थक गयां हो और जिते यह पपम्रऊने की जिज्ञासा जागृत 
हुईं हो कि आत्मा कैपा है उत्ते सच्चे गुरु अवश्य मिल जाते हैं।'” _' 

यहँ। गुरु ने यथाथे योग्यता देखकर शुद्ध आत्मतत्व का उपदेश दियां 
है कि आत्मा परमानन्दस्वरूप, निमेल ज्ञाता-दष्ट है, पुर्य-पाप की बत्तिखे 
रहित है, पंरसे मिन्न है, पर॑ का कर्ता-मोक्ता नहीं है। किसी दूसरी 
बात को न कहकर आत्मा पूणे है, शुद-ज्ञायक दै, ऐसे खर्मात का 
उपदेश दिया है । 

उपर तीन बातें कहीं हैं (१) कृपा (२) शुद्धतत्न, और (३) 
उसका भजनुप्रह पूत्रें उपदेश । अनुप्रह-हमारी योग्यता के अनुत्तार जहँा 
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जैसा चाहिये वह वैसा समकाकर उसे पुष्ट किया है | अमुक बात का न्याय 
इससे कैसे पकड़ में आये, अपूर्वे तत्वखभाव की प्राप्ति कैसे हो, 
उसकी अस्ति-नास्ति के द्वारा स्पष्टा करके आत्मनिसेगता का सीधा 
उपाय बताया है, ऐसी समझ पृवेक श्री कुंदकुदाचाये और श्री अमृत- 
चंद्राचाये ने गुरु का उपकार गाया है, यह उनक्री कितनी विनय है । 
स्वये समकते हुए नी श्रीगुरु की कृपा की महिमा को गाते हैं ॥ 
वास्तत्र में तो कोई किसी पर झधपा नहीं कर सकता, क्‍यों कि किसी का 
भाव दूमरे को लाभरूप नहीं है, फिर भी यह कथन व्यवहार से किया 
है| बाहर से गुरु की महिमा गाई है, ओर अंतरग से अपने रुचिकर 
शुण की महिमा गाई है । यह अपनी श्रद्धा की इढ़ता के लिये है । 

यहेँ। आचार्यदेव ने अतरंगभाव को स्पष्ट व्यक्त किया है, जिससे 
आत्मा के अमंख्यात प्रदेशों में बह सीधा उतर जाय | अर्थात्‌ गहराई 
से अनुभव मे आजाय । है 

जैसे किसी पात्र जीव को साक्षात्‌ सम्यग्दशन हो जाय, इसप्रक्नार 
का सीधा उपदेश गुरु दे रहे हों, वहाँँ। कोई बीच में ही थोझ्ाय बहुत 
असबवद्धरूप में सुनले, इसग्रकार यों ही, अथवा अविनय से यह .उपदेश 
अहण नहीं किया है शअर्थात्‌ किसी के कार्नोक्रान सुनी हुँ बात नहीं 
है, किन्तु यह तो सीधा उपदेश ग्रहण किया है । 

जिस जमीन में क्षार हो उसमें अनाज वोया जाय तो उत्पन्न नहीं 
होता, किन्तु उसके लिए उत्तम भूमि चाहिए, उसी अकार निरमेल तत्व 
का स्पष्ट उपदेश ग्रहण करने के लिए उत्तम पात्रता चाहिए। ऐसी 
पात्रता देखकर मेरे गुरु ने मुझे. उपदेश दिया, उनके कहे हुए यथाथे 
भाव के श्रवण-मनन द्वारा धारण करने से, उनकी आज्ञा को पूणे 
विनय के द्वारा सेवन करने से झुकर्म शुद्ध-पवित्र आत्मा का आप 
ज्ञान प्रगट हुआ है |. 

कैसा है वह निज चैसव ? जो निरन्तर मरने वाला-आखाद में 
आनेवाला, सुन्दर, आनन्द मन के संकल्प-विफल्प से परे, अलीन्द्रिय 
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आनन्द है उसके प्रभाव से युक्त जो प्रचुर सवेदनस्वरूप स्वसविदन 
है उससे जिम्तका जन्म हुआ है । इसमें श्री कुन्दकुन्दाचाये देव अपनी 
वर्तमान स्थिति को बात कहते हैं। जैसे पर्वत में से करना करता रहता 
है उसीग्रकार अन्तरंग में तीन कषाय नष्ठ कर आत्मा ' की शाति और 
समृद्धि की जमाचट हुईं है, उसमें से निर्तर स्वरूप लीनता का 
आनन्द भरता रहता है। ससार में छुख मानकर जीव आकुलता का 
अनुभव करता है, उत्त ओर से लक्ष बदलकर स््रभाव की प्रतीति के 
द्वारा अन्तरंग में स्थिर होकर आनन्द की विपरीतदशा को निकालदेने 
तो अकेला ज्ञानानन्द रस रह जाता है | धारावाह्दी शाति का-अनाकुल 
आनन्द का खये स्वाद लिया है ओर फिर उपदेश की बृत्ति आई है 
तब यह शाञ्ष रचा गया है । 


जगत्‌ के जीव विकार में ही संतोष मानकर आकुलता का स्वाद 
लेते है, किन्तु जड़ का अर्थात पर का स्वाद नहीं। लिपा जा सकता ॥ 
ससार के कल्पित आनन्द से सर्वेथा मिन्न जाति का आनन्द, आत्मा का 
अतींद्रिय-निराकुल आनन्द निरन्तर स्वाद में आये यही भात्मानन्द के 
अनुभव की छाप है, यही सम्पग्दशन, सम्यज्ञान का लक्षण है। अपनी 
मानी हुईं श्रद्धा से ओर ग़ुरुज्ञान के आश्रय के बिना कोई ऐसा मान 
बैठे कि मुझे आत्मा का आनन्द प्रगट हुआ है तो यह बात मिथ्या 
है । सर्वज्देव से चली आई हुई परम्परा को रखकर अपने अनुभव-- 
आनन्द की छाप यह प्रगट की है। भात्म के ध्नुभव के 'ब्रिना 
मात्र शुभभाव पैदा हो उसे आत्मा का आनन्द नहीं कहां ज[ 
समता | यह तो निम्रेथ मुनि है इसलिये विशेष स्थिरता में आकर 
कहते है कि हमें प्रचुर सवेदन प्रगट हुता है। चोयी भूमिका में 
गृहस्थदशा में सम्पनदष्टि को आत्मा का आनंद होता है, किन्तु विशेष 
नहीं होता । छट्टे-सातवें गुणत्थान में कूजनने वाले मुनि को भी केव्रल- 
“ज्ञानी के -प्मान “पूर्णआनंद नहीं होता, पूर्णप्रानंद तो केतजलज्ञानी _ 
को ही होता है। मुनि के मध्यमदशा का उत्तम आनंद रहता है, किन्तु 
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चह चौथी पांचवीं भूमिका की अप्रेज्ञा बहुत अधिक है, उसका वे अनुभव- 
स्वरूप उपयोग करते रहते हैं । 

. कोई बड़ा अपमान हुआ हो, संपत्ति के नष्ट होने का दुःख हो, 
चुत्र-पुश्री अनुकूल न ,हों, घर में त्री के साथ विरोध हो, तो प्रचुर 
आकुलता का अनुभव होता है | यदि देखा जाय तो जड़ के संयोग- 
'वियोग से आकुलता नहीं होती, किन्तु अपने अज्ञान से होती है। उप्तका 
अनुभव प्ात्मा के अनाकुल खुख का _विकार है। उससे विरुद्ध सम्यग्दशन, 
ज्ञान ओर अतर्लीनता से आत्मा में प्रचुर आनंद साक्ञात्‌ अनुभव में 
आता है | 

शात्र में कथन आता है कि जिनका अनगारस्रूप में जन्म हुआ 
है ऐसे श्री कुंदकुंदाचार्य देव ने पंचमकाल में अमृतवर्षा करक़े सनातन 
जैन शासन को जीवित रखा है । 

. किसी के पास अधिक संपत्ति हो 'तो जगत कहता है कि इसको 
इतनी सारी लक्ष्मी की प्राप्ति कहाँ से हुई ? तो कहा जाता है कि 
घर की नींव खोदते सम्रय पाच करोंड़ रुपये निकले थे, पाच करोड़ 
व्यापार धंघे में से, ओर पाॉच करोड़ उसके काका के उत्तराधिकार से प्राप्त 

हुए हैं, ओर अपनी पूँजी थी। इसी प्रकार आचायेदेव कहते हैं कि 
छमारी भाव्मरिद्धि प्रगठ होने में चार कारण हैं;--- 


(१ ) शब्दन्रह्मरूप ,परमागम की सेवा । 

(२) कुतके ओर, कुमत् की खण्डन करनेवाली निर्वाध--अखण्ड युक्ति। 

६३) स॒र्वज्ञ भगवान से समागत परंपरा से गुरु का उपदेश | 

(४०० स्वानुभव् | ,. 

उपरोक्त चार कारणों के द्वारा निन-बैभव प्रगठ हुआ है| उन सबसे 
जैंने आत्मा को वणशन करने-का प्रयत्न किया है। 


दर्शाता हूँ तथा में दर्शाकँ ओर तुम उसे प्रमोण मांनना, यों 
कहकर कहनेवाले ओर सुननेवाले के भांत्र का ऐक्य बताया है। मै अविरुद्ध 
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'निशय से कहँँगा, तुम यदि वैसा ही समकोंगे तो भूल नहीं होगी -। 
अन्यथा कुतक ओर वाद-विवाद से अन्त नहीं झा प्कत्ा है। तुम सत्र 
अत्यक्ष स्वानुमव से परीक्षा करके प्रमाण करना (निशु॒य करना) अन्तरंग 
तत्व में बाहर की परीक्षा कार्यकारी नहीं-छोती | खयं तो शुद्ध तत्व को 
अनुभव करके कहा है, किन्तु सुननेवाले के ऊपर इतना उत्तरदायित्र रख 
दिया है कि तुम स्वये ही अनुभव करके - निशय करना | “झात्सा, मन 
ओर इन्द्रियों.से अगोचर है, इसलिये -अपने अन्तरंग ज्ञाज्नस्थमाव से- जो 
उसे जानने का .प्रयत्न करेगा उसे वह मेरी तरह प्रत्यक्ष, अवश्य -होगा- 

जिसका अहोमाग्य हो उसे यह तत्व झुनने को प्राप्त होता है और 
अपूर्व पात्रता से आत्मपुरुषार्थ करे तो परमार की ,प्राप्ति होती है। , निज़ 
को समभे बिना अनन्तवार साक्षात्‌ तीर्थंकर के पास हो आया, वह 
तीथंकर के शरीर को देखा, किन्तु अपना लक्ष नहीं किया। तीथथकरदेज 
जमा उत्कृष्ट निर्मित्त जगत में दुसरा कोई नहीं है। वहाँ भी स्वभाव को 
अस्वीकार करनेवाले - ओर _विपरोतता का सेवन करनेवाले- थे -तथा अनन्त- 
कालतक वैसे लोग रहेंगे। विपत्तीवता में भी सब स्रतंत्र हैं, इसलिए कोन 
किसे तार सकता *है। ह॒ 


दुनियां तो जैसी है वैसी रहेगी । निज को समझने के बाद दुनिया 
की मेकट क्यों रखनी चाहिये ? लोग क्‍या मोनते हैं ओर क्या कहते 
हैं, इस पर दृष्टि नहीं रखना चाहिये, क्विन्तु सर्वज्ञ भगवान क्या कहते 
हैं, इसकी आतरिक परीक्षा करना चाहिये। ग्रदि ,परमार्थ को न समझे 
ओर मात्र बाह्मप्रद्ृत्ति में रुका रहे तो उससे जन्म-मरण कमी मी 
दूर नहीं होगा | कदाचित्‌ मंठकघाय करे तो पुण्य, बाघकर स्वर्ग में 
जाये, परन्तु आत्मा पर से मिन्न है, ऐसी यथाथ श्रद्धा के बिना मोक्ष 
का यथाथे पुरुषाथ नहीं होता । जीव ने पापभाव की अपेक्षा प्ुण्य- 
भाव तो अनन्तवार किये हैं, किन्तु यहूँ। तो धर्म की बातं है | ' पुण्य 
से धीरे- धीरे धमे होगा, पर के अवलम्बन से आत्मगुण म्रगंठ होगा? 
उत्यादि प्रकार क़ी विपरीत मान्यताएें अनादि से चली भारंही ह् | 
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>थो 
|| 


निमित्ताधीन दृष्टि से संसार में मवश्नमण ही रहा है, पुण्य; पाप और 
संग का अंश मात्र मेरे स््ररूप में नहीं है, में एक ज्ञायकमात्र हूँ, 
“सा समके बिना चौरासी के अबतार का एक भंत्र भी कम नहीं 
होगा । यदि भत्र कम न हो तो मनुष्यप्त्र प्राप्त करने का फल 
क्या है?! 
जो लोकिक नीति का पालन करता है उसका निषेध नहीं किया 
जाता, किन्तु ऐसी व्यवहार पात्रता बाह्य आचरण में गिनी जाती है ॥ 
अब अन्तरसुख दृष्टि करके सत्‌ समागम से आत्मा का अनुभव करने 
-की आवश्यकता है उसके बिना जीव ने अनन्तकाल में अन्य प्तबर कुछ 
किया है, किन्तु वे सब साधन बन्धरूय ही हुये । 
ह यम नियम संयम आप कियो, 
पुनि त्याग विराग अथाग लक्यो; 
वनवास लियो मुखमौन रघ्यो, 
इढ़ आसन पत्न लगाय दियो ॥ 
मन पौन निरोध स्वबोध कियो, 
, हठ जोंग अयोग सु तार भयो । 
जप भेद जप तप त्योंहि तंपे, 
उरैसेहिं उदासिे लही सबपे ॥ 
सब शाखत्रन के नयघार हिये, 
- मतमंडन खंडन भेद लिये । 
वह साधन बार अनंत कियो, 
तदपि कछु हाथ अभी न पर्यों) (औनदू राजचेद्र)- 
पचमहात्रत का अनन्तबार पालन किया और आहारादि के समय: 
कठिय अमिग्रह (नियम) भी ग्रहण किये। जैस्ते-नोती नाम कीं बाई हो 
-मोतीवाली-छाप-की- साड़ी -पहिने--हो, और -वह आहयर की पग्राथना-करेः 
तो ही आहार ग्रहण करूँ ऐसा कठिन अभिम्रह (विषय) भी अनन्तबार 
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ककया, संयम पालन किया, इन्द्रियदमन किया, त्याग वैराग्य भी वहुत 
लिया, किन्तु अविकारी आत्मा की प्रतीति नहीं हुईं। आत्मा को भूलकर 
मौन रहा ओर छह मास तक के उपवास भी किये, - ऐसे साधन अनन्तबार 
करने पर भी आत्मस्वभाव प्रगट नहीं हुआ। 


£ जब क्‍यों न. विचारत है मन सें, 
कछु और रहा उन साधन से ९ 
विन सदगुरु कोऊ न भेद लहे, 

मुख आगे है कह वात कहें?” 


तीन काल के ज्ञानियों का यही कहता है कि तुम न्रिकाल ज्ञायक 
रखतंत्र हो, परमात्मा के सदश हो और वैसे ही वनो। अनन्तकाल में 
पनिज को नहीं पहचान सका, इसीलिये जगत में परिश्नमण करना पड़ा है। 
नहां सममनेवाले, ज्ञानी के सामने विरोध की पुकार किया करते है, कितु 
ज्ञानी तो जगत के सामने सत्य की घोषणा करके मात्र आत्महित करके चलते 
गये, ज्ञानी का विरोध अज्ञानी न करे तो कोन करेगा £ अज्ञानी कहता 
है कि हमारी मानी हुईं सभी वातों का खण्डन करते हो तो क्या यह 
ह्ैेष नहीं है? ज्ञानी कहता है कि सत्य का स्थापन करने में असत्य का 
निषेध सहज ही ज्ञात हो जाता है, उसमें द्वेष नहीं किन्तु सच्ची दया 
है। तुम न समको तो भी प्रभु हो, सत्य का विरोध करनेवाले भी सब 
अमु हैं। यह जब समझ लेगा तब ज्ञात हो जायगा कि सारी विपरीतता 
जणभर में दूर करने में समर्थ है। ज्ञानी किसी व्यक्ति का निषेघ नहीं 
करता, किन्तु विपरीत मान्यता का निषेघ करता है। उसके मन में जगत 
के समस्त प्राणियों पर करुणा है। वे जानते है कि जिसकी दृष्टि मिथ्या- 
ग्रह पर है, यदि वह खंये समझे तो ही खुधरेंगा, इसलिये 'वे कहते है 
कि “तेरी शुद्धता तो बड़ी है, किन्तु तेरी अशुद्धता भी बड़ी है? सा्ात्‌ 
तीथैकर भगवान भी तुझे न समझा सक्के। तेरी पात्रता के बिना तुझे 
कोई सुधार नहीं सकता। 
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आचार्यदेव कहंते हैं कि हम तो पूर्ण गुण को ला में रखकर जो 
अंल्पप्रशस्ते रोगादिरूप दोष है उसे जानते हैं, इसलिये ' उस * दोष - को 
दूर कर सकेंगे; किन्तु तुम पर का दोष देखने के लिये मत रुंकनो, मार्क 
शुण पर छी दृष्टि रखना, फिर ऐसा सुयोग नहीं मिलेगा । 
ज्ञानी जानता “है कि वतेमान पुरुषा्थ की अशक्ति से थोड़ी अस्थि- 
रता हो जाती है, 'किन्तु वह मेरा स्वभाव नहीं है, इसलिये अल्पकाल में 
पुरुषार्थ की प्रन्‍लता करके सम्रत्त दोष को दूर कर देगा। 
जिसे सम्यग्दशन की प्रतीति नहीं है, उसकी मुक्ति नहीं है। प्राय: 
ऐसा होता है कि सम्यग्दशेन हो किन्तु चारित्र न हो। शअ्रेणिक राजा 
जैसे एकावतारी ओर भरतचत्रंत्र्ती जैसिे उसी भव से मोक्ष जानेवाले 
शहस्थेदशां में अन॑न्त जीव हो गये | सम्पग्दशन की महिमां अपार है। 
भंतं चक्रवर्ती के ६१००० ख्रियां थीं, किन्तु उन्हें आत्मग्रतीति 
थी इसलिये उनने पर में कही स्वामित्व नहीं होनें दिया । उस्त श्रद्धा के: 
बल से उनने उसी मंत्र में अतमेहते में चारित्र ग्रहण करके ' केवलंशान 
प्राप्त किया | श्रेणशिकराजा के एक मी बत्रत नहीं था, फिर भी उनने 
आंत्मप्रतीति में रहकर तीथैकर नामकम काबन्ध कियांथा। वे ८9०००. 
वर्ष की आयु वाधकरे प्रथम नरक में गये है। वहँँ। काल पूरा करके 
इस भरतक्षेत्र में जन्म लेकर प्रथम तीथंकर होंगे और जगंत्‌ का उद्धार 
करेंगे । इन्द्र उनके चरणों की सेत्रा 'करेगे। सम्परदेशन के बिना ऐसा 
पुण्य नहीं बंचता । 
संत्य का 'उपदेश छुरनते ही जहाँ संममपूवेक अन्तरंग में पूरे सत्य 
का स्व्रीकौर हंआ वहँँ। फिर अल्पकाल में पूणे चारित्र प्रगंट हुये विंना 
नहीं रहता | पूर्यो होनें से पहले, पूण की समेके के द्वारा पूँण की ही 
देखता है, इसलिये प्नन्‍्त राग दूर हो गया, फिर जो अल्परोग - रह 
_ उसका नाश अंवश्य होगा। 
इस काल में सम्यक्ू समक बहुत दुलेम है। प्रंमु ! तुके अपूर्य 
समक का अमूल्य समय मिला है इसमें यदि चूक गया तो फिंर अनन्त- 
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काल में : मंतुष्य॑भंत्र और - ऐसा, योग: मिलना क्रठिन है ।: अनतंबार धर्म 
के नामःपर कदामग्रह में, बाह्य सांध्रनों में .झटठकों रहा,! अब परम-सत्य 
क्या है इसकी चिंता नहीं की तो “फिर “अनन्तकाल में'“मी |ठिकाने नहीं 
लगेगा, इसलिये आचार्य महाराज कहते हैं. कि; सत्य क्या है..यह. रब 

अन्तरग- अनुभव से निश्चयः कर | अनुभव की. मुख्यता से-“झुद्धरंबरूप का 
निर्यय कर; बाहर के तके-वितके .का काप्त नहीं है । इसके लिये द्ष्टात 
द्वेते /है;।-- 

एक आदमी बाजरि से क़रपंडे का एक 'थांन लाया। उसके € 

वर्षीय पुत्र ने उससे पूछा कि यह थान कितने हाथ का है * 'पिता ते 
जबाव दिया कि यह पचास हाथ का है। लड़के ने ' अपने 'हाथ से 
नापक्ररः कहा कि, यह थान तो ७४ 'हाभ्र-का है,। इसलिये; आपे की 
बात असत्य-है | तब पिता ने कही, कि हमारे लेनेदेन,.में, तेरे हाथ का 
माप "नही चलता | तब लेड़कां/ कहता /है ..कि क्‍्या,मैं- मनुष्य नहीं: हैँ: 
मेरा हाथ क्‍यों नहीं चलता. जैसे व्यम्नह्मर,के। मापे,समें बालक ,का हाथ 
नहीं चलता, उसीम्रकार बाह्यद्श्त्रिले| वील-न्मज्ञानी! की बुद्धि में स्ले 
उत्पन्न कुयुक्ति अतीद्रिय आत्ममाव को नापने में _ काम नहीं आती। 
धर्मात्मा का हृदय अज्ञानी से नहीं मापा जा सकता, इसलिये _ ज्ञानी को 
पहचानने के “लिये पहले उस मागे का पर्चिय करो, रुचि बढ़ाओं' 
विशालबुद्धि, मध्यस्थता, सरलता और जितेन्द्रियता इत्यांदि गुण ग्राप्त करो | 
संत की. परीक्षा छोने से संत का आदर: होता है और तंब ही घंमात्मा का 
उपकार समका जा सकता है, अपने गुण का बहुर्मांन होतां है ओर 
बत॑मान में ही अपूर्त शाति प्रगठ होती है। 


अब जिसे सममने की 'उमंग जाग्रत 'हुंडे है ऐसे 'जिज्ञासु शिष्य को 


चाहिये ! अनन्तानन्तं काल से: आत्मा के शुंद्ध्व॒भाव की बात की ने तो 
सुना है, न रुचि की है, न.जांना है ओर ने अंनुभंब' ही . किया है ॥ 
इसलिये शिष्य अ्श्न करता है' कि आंत्मों का शुंद्॑स्वमांव कैसा है ? 
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पांच गाथा पयेन्त  एकत्व-विभक आत्माकी महिमा झुनकर स्वये 
छी तैयार हुआ शिष्य जिज्ञाप्ता से पूछता है, कहीं बलात्‌ रुचि उत्पन्न 
नहीं हुई है। जैसे किसी को प्यास लगी है, पानी पीने की इच्छा हुई 
है और पाप्त में कहीं पानी दिखाई घहीं देता; किन्तु जब पानी का चिह्न 
सालूम हो जाता है तब उसकी कौती आतुरता वढ़ जाती है, फिर पानी 
चीकर कितना तृप्त होता है? उसीगप्रकार जिसे आत्मा को जानने की 
डत्कयठा हुईं है वह आत्मा की बात छुनकर कितना आनेंदित होता है 
ओर बाद में सम्यकऋु-पुरुषाथे करके आत्मस्वरूप प्राप्त करके कितना वृष्त 
छोता है। जिसे शुद्ध आत्मस्वरूप को जानने की तीव्र इच्छा हुईं दै उसी 
को झुनाया जाता है।. - 


जिसकी आवश्यकता मालूम. होती है उत्तकी तरफ, आत्मा का वीये 
स्फुरित हुए बिना नहीं रहता | अनादि से शरीर, ओर इन्द्रियों पर दृष्टि 
है और उनके प्रति प्रेम है तथा ऐसा विपरीत विश्वास ;रखता है कि अमुक 
आहार मिलेगा तो शरीर टिक सकेगा, / इसीलिये अनादिकाल से देह 
को ममता से पोषता रहता है। 


- जो हीरा शाण पर चढ़ता है बह तो बहुमूल्य है ही किन्तु उसकी 
जो रज खिरती है उसके भी सैकड़ों रुपया पैदा होते हैं, इसीप्रकार 
चस्तु का सत्यस्वरूप छुनने से जो वस्तुस्वरूप को ग्रहण कर लेता है उसका 
तो कहना ही क्या है? वह तो अमूल्य हीरे को प्राप्त कर लेता है, किन्तु 
सत्यत्वरूच सुनने से जो शुमभाव होता है उस कारण से भी उच्च-पुण्य 
चधंता है। 


5 जे खत 


यदि सहजात्मस्वरूप आत्मा को जाने -तो परमानन्दस्वरूप .मुफ्तदशा 
अवश्य प्रगट हो जाती है| -जिसे तत्व की रुचि हुई है उसे गुरु उत्तर 
दे और-चह-,न सममे- यह नहीं हो सकता ।[ इस छट्टी गाथा में तो छट्टी 
का लेख' है वह-कमी बदल नहीं-सकता। -जैसे “छट्टी का लिखा लेख 
नही टलता ” उसीग्रकार इस अध्यात्म छट्टी के अन्तरंग लेख का भाव जो 
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सममकता है उप्तका मोद्ामाव अन्यथा नहीं होता, उसकी मुक्ति हुयेशि” 
नहीं रहती | 
अब शिष्य के प्रश्न के उत्तररूप में गाथोसूत्र कहते है:--- ' 


ण॒वि होदि अप्पमत्तो ण॒ पमत्तो जाणओ दु जो भावों | 


एवं भणंति सुदं णाओ जो सो उ सो चेब॥६॥ 
नापि भवत्य्रमत्तो न श्रमत्तो ज्ञायकस्तुं' यो भावः । 
एवं भणंति शुद्ध ज्ञातो यः स तु स चैव॥ ६ ॥ 

. अर्थ--जो ज्ञायकमात्र है वह अप्रमत भी नहीं और. प्रमतत भी नहीं 
है, इसग्रकार इसे शुद्ध कहा है, ओर फिर जो ज्ञांयकरूप से बताया है. 
सो तो वह वही है, दूसरा कोई नहीं है। 

इस गाथा से मोदामागे का प्रारम होता है। पांचवीं गाथा में कहा 
है कि निज-वैमब से कहेंगे, इसलिये छट्टी _गाथा में अपनी भूमिक्राकी 
दर्शाकर कहा है कि जो सातवों-छड़ी भूमिक्र में रहता है वह मैं नहीं 
हूँ। इसप्रकार मुनि अपनी बात कर रहे हैं कि मैं तो एक हूँ, तब फिर 
अवस्था में अग्रमत्त और प्रमत्त ऐसे. दो भेद 'क्यों ? वह दो प्रकार मैं नहीं 
हैँ । अपनी बात करके जगत को कहता है किं-जो ज्ञायकरमाव है सो 
न तो अप्रमत्त है और न प्रमत है। आचाये की दष्टि मात्र ज्ञायक.द्रन्य 
पर है। में अखणड, पूर्ण, शुद्ध अत्रस्था के भेद से रहित सामान्य एकरूप 
ओर ज्ञायकरूप में ज्ञात हुआ हूँ, वही हैँ, दूसरा नहीं। उसमें फिर यह 
अप्रमत्त-प्रमत्त का भेद कैसा? आचायेदेव अपनी - वर्तमान अवस्था के 
निषेध करते है ओर कहते हैं कि यह जो अप्रमत्त-प्रमत्त का भेद है 
वह में नही हैँ, में तो अखणड एक ज्ञायक हूँ। 
_ आचायदेव ने प्कषायी-अकषायी, सयोगी-अयोगी इत्यादि भेद गाथा 
में नही कहे, इसलिये ऐसा मालूम होता है कि वे प्रमत्त-अप्रमत दशा 
में मूल रहे हैं ओर उसका निषेध करते हैं। भप्रमतत' या प्रमत्त मैं नहीं 
हूँ, ऐसी भाषा उनकी ,वर्तमान मुनिदशा में से आई है ।'उनके दो पर्याय 
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हो रही.-हैं, उन दो-पर्यात्रों में अखण्ड-ज्ञायक का बल उनके व्त रहा है 
इसलिये अपने आत्मा के अन्तर अनुभव में से अग्रमत्त भी नहीं ओर प्रमत्त 
भी नहीं ऐसी भाषा आई है। आचाये का ऊँची ऊँची पर्याय पर लक्ष 
है इसलिये भाषा में पहले “प्रमत्तर न आकर “अग्रमत” आया है। 

आंत्मा के गुण की चोदह भूमिकाये हैं अर्थात्‌ चोदह गुरणस्थान हैं 
डनमें से चोथे गुणस्थार्न में अपूबे आत्मसाज्षीत्कार, निर्विकेल्प॑ अनुभव 
ड्ोता है। वह यथा स्वरूप का ज्ञान होता है। बाद में आशिक स्थिरता 
बढ़े तो पीचदँ। ,गुणस्थान होता है। अंतरंगज्ञान में विशेष स्थिर होकर 
कणाय की तीन ,चौकंडी का अभाव करके निर्विकल्प ध्यानदशों प्रगट 
होती है, उसे अप्रमत्त नामक _ सातवीं गुणस्थान कहा है; बाद में सबि- 
कह्पंदर्शों आती हैं, उसे छाट्टा प्रमत गुणस्थान कहते हैं। मुनि इन दो 
दशाओं के बीच में बारंबार भूला करते हैं। _ 

निविकल्पदशों में यदि विशेष समग्र रहे तो' मुनि अंतंमुहत में केवल- 
ज्ञान आत करता है । जंबतक ऐसा नहीं होता _ तवर्तक हजारों बार 
झंठा-सातंबा गुर्णस्थान षर्दलिता रहती हैं तीनों काल में मुनिदशो ऐसी 
ही होती है।' वह मुनिर्देशा बाह्य और औभ्यंतर परिग्रह से रहिंत होती 
है, भातम॑ज्ञान सहित नप्न-दिगबरत्व होती है सातवें गुशंस्थान में बुद्धि- 
धूवैक विकल्प छठ जाते हैं ओर आत्मस्ंवरूप कौ स्थिरता में बिल्कुल 
निंविकल्ष आनंद में लीन हों जाता है, वहा पल पल में सांज्ात्‌ सिद्ध 
दंस्मात्मा जैसा आनंद अंशरूप से अनुभव में झाता है। मैं आत्मा हैं, 
शुद्ध आनंदस्वेरूप - हैं, ऐसा. बिंकल्प भी वहीं नहीं होता, मांन्न संवसंवेदन 
( स्का अलुभंव ) होता है, ऐसी स्थिति-साथंकदंशा भगवान कुंदुकुंदे।- 
ध्वायदेव वे छाण में प्रसतत और क्षय में अप्रमततदशा में -भूलते 
रहते थे... ० 


(25 जाए जय की - 
, » आाच्राये के केवलज्ञान प्रंगट होने;में संज्वलनं क़ंषाय का ,अश ज़ीत॑ने 
को शेष-रहा है ॥ क्षण में छेट्टी भूमिकां सें झाने पर आत्मस्वसाव की बात 
करते हैं ओर ब्षण में. उस 'शुर्भ विकल्प को, तोड़कर , सातवे- गुणस्थान में 
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मात्र-अतीन्द्रिय आत्मानंद में स्थिर हो जाते है| -ऐसी- वह उत्कृष्ट साघवः 
दशा है। उस निज़-बैमव,से वे आत्मा का वास्तत्रिक स्वरूप जगत को 
चतलाते ,हैं कि वह ज्ञायुक नित्य, एकरूप चैतन्यज्योति है, वह वर्तमान 
ज्ञणिक अवस्था, के किसी, भेदरूप नहीं दे, किल्तु क्रेनल ज्ञायकरूप से शुद्ध 
है, अखण्ड एकाकार ज्लायकस्वमाव में अप्रमत्त-प्रमत्त का भेद प्रस्माथ से 


नहीं . -है। े 


आत्मा ओर जड़ दोनों पदाथे सर्वथा मित्र है । ढोनो में प्रत्येक॑ चाण 
अपनी अपनी अवस्था स्वतंत्ररूप से होती हैं। आंत्मा जड़ से सर्वथा 
'मिन है, ऐसा जाने बिना खरूप की रुचि नहीं होती, रुचि के बिना श्रद्धा, 
अंद्वा के विना स्थिरता और स्थिरता के बिना मक्ति नही होतीं, आत्मा में 
एक समय की होनेवाली -कर्मबंन्वरूपी विकारी-द्णिक अवस्था की ध्यान में 
लेकर अकेले ज्ञायक-सशरुवस्वभार्व को लक्ष में लेकर उसमें स्थिरे हुआ 
सं तो ज्ञाता ही है। सख्वमावसे आत्मा निविकार्री, आनंदघन, सच्चिदोनंद- 
जंचरूप, ज्ञॉता-इृष्टा! स्वांवलबी ओर स्वतत्र हैं। ऐसी आत्मा की ओर की 
जो दृष्टि है सो सम्यग्दशन है ओर उंसे मांव में स्थिरता का होने सो 


कवर है । 


जैसे - स्फट्रिकमणि स्वभाव से श्वेत, स्वच्छ और निर्मल है; किंतु काले, 
ललि, पीले , पात्र के संयोग  सेः वेतेमान अबस्था में काले, 
लाल, पीले रंगकी माई उसमें दिखाई देती है, वह वैसा हो भहींःजाता । 
स्फटिकरंमर्णि का संपूर्ण स्वभाव तो सफेद ही है| इसीप्रकार आंत्मा अरूपी, 
ज्ञानानंदधन ही है। आत्मा में चऋणवर्ती- विंकारीमाब दिखाई देते हैं, 
उस -ओर : यदि, दृष्टि-न “की जाय॑ तो आत्मा अबन्ध, 'निर्विकारी, निमल, 
आनंदरूप, :चैतन्य॑ज्योति -है। वतेमार्न अबस्था में पुण्य-पाप।के क्षणिक 
“विकार और मति-श्रुतज्ञान की'अवस्था रहती है, जो उसके मेंद से रहित, 
विकल्परहित। एकाकार, अकेला, ज्ञायक; हुत्रहूप से वर्तमान में. पूण 
ज्ञात हुआ, सों बह ज्ञाता ही है। ऐसे पर-निमित्त के भेदरहित, उंपाधि- 
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रहित, एकाकार, ज्ञायक, सामान्य श्रुवरूप से आत्मां को जानना सो ही 
सन्यग्दृष्टि या परमाथद्ृष्टि है। यही मोछ्त की प्रथम सीढ़ी है। 

जो अनादि-अनंत त्रिकाल स्थिर रहे सो वंस्तु है। भूत, भविष्य की 
अवस्थारूप होने की जो शक्ति हैं सो गुण है। ओर वतेमान प्रगंठ अब- 
स्था पर्याय है। 

वतेमान में रहनेवाले द्रव्य में ही त्रिकालस्थिर होने की सामथ्ये है ॥ 
वलमान एक समय में त्रिकाल रहनेरूप जो एकरूप सामरथ्य है सो द्रव्य 
है| 'अखणड-ज्ञायक कहने से त्रिकाली एकरूप द्रव्यंस्वथभाव बताया है। 
समय सप्तय रहकेर त्रिकाल होता है, इसप्रकार त्रिकाछ से ज्ञायक को लक्छ 
में लेना हो सो बात नहीं है, किन्तु यह समकना_ चाहिये कि वरतेमान 
में ह्वी चैतन्य अनतशक्ति की सामथ्य से पूर्ण है । अर्थात्‌ जो वर्तमान में 
है, वही त्रिकाल है। वतेमान में में अखण्ड-पूर हूँ ऐसी जो दृष्टि है 
सो द्ृव्यचष्टि है ओर वही सम्यर्दष्टि है। 

प्रत्येक बस्तु वतेमानरूप से वर्त रही है-रह रही है-। -उस प्रवतेमान 
द्रव्य में वतेमान में जो प्रगट अवस्था है सो पर्याय है ओर शेष अवस्थाएँ 
जो होनी हैं ओर जो हो गई हैं, उसकी वरतेमान शक्ति, समस्त गुण श्लत्र 
नित्य है। वर्तमान प्रगट अवस्था के अतिरिक्त जो सामथ्येशक्ति है सो 
शुत्र है । व्यय अभावरूप पर्याय है -ओर 'उत्पाद * सद्भावरूप . पर्याय है । 
उस व्यय ओर उत्पाद के सग से रहित वर्तमान में समस्त सामथ्येशक्ित 
गुण ओर द्रव्य है। अवस्था के अतिरिक्त जो त्रिकाल रहनेरूप सामान्य-- 
भाव है, उसे यहँँ। द्रब्य कहा है। वतेमान विकारी अवस्था को गोणकर 
जिस त्रिकाल सामान्य स्वमभावसखवरूप में हूँ सो ज्ञायकमांव है| -५, 

वर्तमान में ही ऋव्यस्थमाव शुवरूप से श्रखण्ड-पूर्ण है, उसमें भूत और 
भविष्य पर्याय की शक्ति विद्यमान है। वतेमान में जो प्रगट “अवस्था है 
चह मंग और भेदरूप है, उस संगरूप भवस्था के अतिरिक्त जो वर्तमान 
में बतेनेबाली सामर्थ्य है वह गुणरूप. है अथवा द्॒व्यरूप है। अवस्थां को 
लक्ष में न लेकर मैं झात्मा पूणे, निभल, पवित्र .वर्तेमान में दी हूँ। इस 
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दृष्टि के . होने पर पर्याय" भी निमेल हो जाती है-। इस दृष्टि के प्रगठ होने 
में अनन्त पुरुषार्थ है और उसके होने पर दशनमोह तथा अनन्तालु- 
चनन्‍्धी कषाय का अभाव होता -है। सम्यग्दशन के प्रगट होने के वाद भी 
आगे की पर्याय इस द्व्यद्ष्टि के बल से ही प्रगठ होती है। पूर्ण ज्ञायक, 
पनिरपेक्ष, स्वतंत्ररूप से जो सदा एकरूप है उसे श्रद्धा में लेना सो सम्य- 
उदशन है। सम्यग्दशन ओर मिथ्यादशन कली अवस्था, इसीग्रकार सयमी-- 
असंयमी सवेदी-अवेदी, सकषायी-अकषायी, सयोगी-अयोगी ऐसे दो दो 
भेद हो जाते हैं, जो कि पर-निमित्त की अपेक्षा से होते हैं। वे आत्मा 
के अखण्डस्वभाव में नहीं है इसलिये सम्पग्दष्टि जीव. अखग्डस्वभाव को 
इृष्टि में लेकर भेदों का भी अस्वीकार करता है। 


_ ध्यान रहे कि यह अलोकिक चसस्‍्तु है। अनन्तकाल से स्वभाव की 
वात समझ में नहीं आई, इसलिये वस्तु की परम गम्भीर महिमा को लाकर 
आर उसे लक्ष में रखकर समकना - चाहिये। वस्तु की श्रद्धा के बिना 
सम्यग्ज्ञान और चारित्र नहीं हो प्रकता। ' यह बात कठिन है इसलिये 
समम में नहीं आती? ऐसा नहीं मानना चाहिये। अनादि का अनमभ्याक्त 
है इसलिये समर्मंना कठिन मालूम होता है किल्तु वह स्वविषय है इसलिए 
सममक में आ ही जाता है। 


- कड़े की अवस्था में सोना कड़े के आकार में स्थूल्ृष्टि से दिखाई 
देता है, किन्तु उसमें रहनेवाले अनन्त परमाशु प्रतिसमय अपनी अवस्था 
बदलते हैं ओर सोना सामान्य-एकरूप श्रुत॒ बना रहता है, इसप्रकार 
सूक्ष्मदृष्टि से दिखाई देता है। उसीग्रकार आत्मद्॒व्य एकरूप ज्ञायकपने से 
बनेमान में पूणे है, उस श्रुवखभाव को जो इहृष्टि है सो मम्यर्दष्टि है। 


आत्मा को अमभेद गुणदूश्टि के द्वारा जानने पर वर्तमान पर्याय गौण 
हो जाती है, भेदरूप लक्ष भूल जाता है। वहँ। वर्तमान पर्याय नद्दी है 
ऐसा नहीं -समकना चाहिये, किन्तु वह है ओर- उसे गौण करके सपूर्या 
द्ब्यत्वपारव को लक्ष में लेना ,सो सम्पस्दृष्टि है। 
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किसी मंलुष्य ने बालक को छोटी अवस्था में' देंखा' हो) "फ़िर बारह: 
बे को आयु में उसे देखे तो कहता हैं कि यह तो 'एकदम बड़ा हो 
गया है, कितु वह एकंदम बड़ा नहीं हुआ है.“ लेकिन जन्मे से प्रतिद्वणः 
बढ़ता बढ़ता' बड़ा हुआ है। प्रत्येक समय में - बदलती हुईं ' अवस्था में 
रहनेवाला वहो पुरुष हैं। वतेमान, भूत, भविष्य की अवस्था 'के भेदं से ना 
नकर उस पुरुष को वर्तमान में दी अंखेण्डरूप' से 'जानिना सो वारतबिक 
खरूप को जानना कहलाता है। 


प्रश्न---ऐसी अखणड वस्तु ध्यान में न आये तो क्या होता है? 


उत्तर--जैसे एक पुरुष सौ वे का-है-उसे ५० चंषे का कुह्े अथवा 
बीच के एक करा को निकाल दे तो अखण्ड के दो .टक्ड़े हो जायगे 
ओर . इसप्रकार मनुष्य का संपूर्ण स्वरूप ज्ञात नही. हो सकेगा। यदि उस्त 
नुष्य का- सार स्वरूप जानना हो तो सो के सौ बषे- लक्षं में- लेना. 
चाहिये, बीच में कोई समयभेद नहीं लेना चाहिये ।- 


, » जैसे एक -पुरुष एक़.-वर्ष, धनिक्र अब॒स्था में- था, फ़िर दो वे. निधन 
अवस्था में हो ओर फ़िर -पीछे सघनदशा को, प्राप्त; होता है। - इन: सब 
अवस्थाओं में रहनेवाले पुरुष को अखण्डरूप से, नहीं मानकर- वर्तमान निधन 
दशा जितना ही माने तो कहना होगा कि उत्त पुरुष की सच्ची पहिचान 
नहीं की। उसीग्रकार आत्मा त्रिकाली सबे अब॒स्थां का पूणे पिड होने से 
वर्तमान अबस्था में भी त्रिकाली जितना ही' पूंणे है। “है! इतना ही'नः 
मानकर वततेमान अवस्था जितना ही माने तो कहनां' होगा कि उसने 
उसका . सच्चास्वरूप. ही नहीं जाना ॥ 


जो अनादि-अनन्त आत्मा को एकरूप, अखणड, अभेठ, ज्लायकरूप 
में जानता हैं वही उसप्तके 'वांस्तंबिक: स्वरूप-का- ज्ञोता कहलाता है. । 
आत्मा का अखण्ड स्वरूंप' जिसके ध्यान में' नहीं है उसे 'उसका '' यथाये 
ज्ञान नही होता। अनांदि--अनंत कहने से काल पर लक्ष ने' देकर अनेत 
शुण का -अखण्ड पिडस्वरूप से त्रिकाल रहनेवाला/ घ॑तेमान' में  पूंणें शक्तिरेंसे 
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-झुब है, तीनों :काल की अनन्तशक्ति वर्तमान में अभेदरूप में भरी हुई है 
'ऐसे अखणड द्रव्यलभाव की इृश्टि ही सम्य्दृष्टि है। 

एक समय में एक वस्तु की दो भवस्थायें नहीं होतीं। सोना जिस 
समय कुश्डल अवस्था में 'होता है उस समय दूसरी अवस्था नहीं होती 
और जब्र कड़े की अवस्था' होती है तब कुणडल की नहीं होती; इसीप्रकार 
आत्मा के ज्ञान “गुण में एक समय में एके अवस्थाप्रगट होती है। उदाहरण 
रूप में जब मति या अ्तज्ञान होतो है तब्र केवलज्ञान नहीं होता, और 
जब केव्लज्ञान होता है तब मंति या श्रुत नहीं होता, किन्तु ज्ञानगुण 
सदा विद्यमान रहता दे । बतेमान में ,त्रिकाल रहनेवाले- समस्त गुण 
एकरूप-साम्रान्य शक्तिरूप में विधमान हैं। आत्मा में वतेमान एक 
अवस्था प्रगठ होती है ओर दूसरी सभी त्रिकाल शक्तिरूप से होती है॥ 
यहेँ। सामान्य- अखणड द्रव्यल्वरूप का कथन करना है, इसलिये वर्तमान 
पर्याय के भेद गोण करके पर-निमित्त की भ्रपेज्षा न लेकर बतेमान एक 
समय में त्रिकाल रहनेवाला एकरूप पूर्ण ज्ञायक तत्व लिया है, वही मेरा 
स्वरूप है। इसप्रकार त्रिकाली आत्मा को ही लक्ष में लेना चाहिये ॥ 
अखण्ड-सामान्य वस्तु को लक्ष में लेना द्रव्यद्ृष्टि दे। 


घतेमान संयोग की भ्रपेज्ञा ओर अवस्था के भेदों को गोण करके 
.वृतैमान अवस्था के पीछे जो सामान्य त्रिकाली शुद्ध श्रद्धा, ज्ञान और 
आनन्दरूप भननन्‍्तगुण भरपूर अखण्डस्वरूप है उसका लक्ष करके जो अखण्ड- 
ज्ञायकरूप में ज्ञात होता है वही परमार्थलरूप आत्मा है। जो ज्ञायक- 
रूंप से माल्रूम हुआ है वही में हूँ, इसप्रकार भन्तरंग से मानना सो सम्य- 
गन है। मैं अखयड ज्ञायकम्योति एकरूप हूँ, ऐसा ,प्रगठ शुद्ध ज्ञायक्र- 
भाव लत में लेकर, में अनन्तकाल रहनेव्राह्मा वर्तमान में परेपूण हूँ ऐसा 
अन्तरंग में अनुभव से जानना सो सम्पग्दशन है। इसमें जो भी , गूढ़रहत्य 
था वह बहुत स्पष्ट करके कट्टा है, किंतु वह हाथ में लेकर तो बताया 
'नंही जा सकता। स्वयं तैयार होकर अहय करके और धीरे धीरे ज़ुगाली 
करके उसे पचाये तो अवश्य गुण-लाभ हो £ 
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इस वस्तु को समक़ना ही..वास्तत्र में महत्व क्री .जआात हैः निरपेक्ष- 
अभेद पूर्णं्वभाव वर्तमान साक्षात्‌ शुद्धरंप से जिप्तप्रकार है ,उसीप्रकार 
जजा[दि से लक्ष,म्ें नहीं लिया, पर से मित्र -एकेत्व की, बात कमी ,नहीं 
छुनी, ,इस्लिये बह कठिन मालूम पड़ती है.। ,किल्तु समक के बाद, सब 
सरल हि ।? ,सम्यग्दशन होने से पहले प्रारंभ में ही सममने की -यह जात 
है। वृतेमान में अतिप्तमय में झात्मा पूरे स्वरूप है, इसलिये उसे ही विषय 
( ल़क्ष-ध्येय ) बनाकर शुद्ध झखण्डरूप से लक्ष में लेना -चाहिये) वह 
शुद्ध भाका ही सम्यरदशन का विषय है। 


चर्तेमान' विकारी अवस्था तथा अपूर निमल पर्याय के दाणिक भेद को 
गोण करके एक संमये की वर्तमान अवस्था के -भतिरिक्त वंतेमान में विध- 
मान  प्रत्वेक॑' अवस्था के साथ ही 'प्रतिसमय में भनन्‍्त -' चेतन्यशक्तिरूप से 
जो समस्त सामान्य-श्रुवत्लभाव है।' उसे लक्ष में लेना द्रव्यदृष्टि का 
विषय है |“ 


ज्ञान का उपयोग प्रत्येक समय में होता है, उसमें वतेमान भव का 
ध्यान है। गत अनन्तभव्रों में भी उस 'समय के “वतेमाने' रहनेवाले भाव से 
विचार करता था । इसप्रकार अनन्तभर्र में स्वय॑ वस्तु, उ्तका क्षेत्र, उसका काल 
व्मौर उसके भाव को ज्ञानसामथ्ये से ,ज्ञायकरूप से जानता था। अब इसके 
चाद जितने भ्रव कोमा उनसमें-भी वर्तमान में रहनेवाला ज्ञान करेगा .। 
शऐसी. सारी शक्ति पहले प्रत्येक सम्रय में थी। जब ज़ब जिस जिस भव में 
रहा तब तब ,ज्ञान में उसको उम्र , उसमाव से जानता था .तो म्री उम्र 
अव-के लिगे-उस अवस्था के लिये ही सामथ्ये न था, किन्तु दूसरे अनन्तभव्ों 
का. ज्ञान, क़रने का ,अनन्त साममथ्ये था। यह तो एक, ज्ञानगुग़ ,की बात 
कही | ऐसे ही एक साथ वस्तुरूप में ,त्रिकाल रहनेवाले अनंतगुण पूण- 
्यम्रेदरूप में- समकना चाहिये। वर्तमान पर्याय के भेद को न -देखकऋर 
अकालिक अखंड स्वरूप को देखे ,तो आत्मा: द्वव्य से, ग्रुण से ओर 
पर्याय से शुद्ध दी है, उसमें पुण्य-पापरूप उपाधि का , भेद “- नहीं* है, 
सन के सम्बन्ध का विकल्प भी. नहीं है। में तीनों काल एकरूप . रहने 
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बाला, ज्ञायक, भ्रपूतरं सथाव की शक्ति. का पिड हूँ, मात्र एकसमय 
की अत्रस्था के लिये' नहीं, किन्तु नित्य, निरालम्बी, निरपेद्ो, अनेन्तगुण- 
रूप से रनेवाला पूरे हूँ; ऐसा निर्मेल स्वभाव, 'जबतक लक्ष में नहीं 
आता तबतक सम्यग्दशन नहीं होता, और सच्चा ज्ञान भी नहीं “होता 
तथा अन्तरंग में ज्ञान की स्थिरतारूप चारित्र नहीं होता। जहाँ 
निश्चय से-सम्प्दशीन नहीं होता वहाँ, ज्ञान और चारित्र समीचीन' 
नहीं होते, इसलिये, सबसे पहले इसे- समकना , चाहिये। अमी तो 
मोक्षमार्ग का प्रार्म्म होता है। आत्मा-की पहिचानः -कैसे - करना 
चाहिये उप्तका यहाँ से प्रारम्भ होता है। 


जों बात होती है सो वह भाषा से होती हैं। भाषा स्भात्र से 
मिन्न है। जड़रूंय॑ वाणी के द्वारा चेतंनरूय आत्मा पूणरूप से भलीमाति 
कैसे कहा जा सकता है ? वाणी तो जड़रूपी' हैं' ओर आत्मा चेतन, 
अरूपी है | -वाणीरूपी शत्रु के द्वारा सजन॑ की प्रश्ता कितनी कराई जा 
सकती है? 


कोई कहँता है कि यदि तुम हमें समक्ा सकी तो' सच्चे हो। 
किल्तु ऐसा हो नहीं सकता। सत्य ऐसा नंहीं है कि जंबः कोई सत्य को 
मानें तंभी उर्सका मूल्य होता है।' तुम ग्रेथऋ स्वतंत्र हों, तुम्हारी तैयॉरी 
के बिना कोई निमित हो नहीं सकता, यदि कीई संमक्े तो संमफेने में 
नितित कहलाता है और न समझे तो निमित्त भी नहीं कहलाता £ 
जगत्‌ समझे या न समझे, किन्तु जो सत्य है वह बदल नहीं सकता। 


लोगों को अन्तरंग का सूक्ष्मतत्व कठिनः मालूम होता है, क्योंकि 
उसकी बात कभी नहीं सुनी, इसलिये वे _बाहर की बातों की _ धूमधाम 
करते हैं। कितने' ही बुलक्कड ऐसी बकत्रादं किया करते हैं कि जिसका 
कहीं मेल ही नहीं बैठता! 

-अनेन्तकाल में तुझे सम्यक वस्तुस्थिति की खबर नहीं पड़ी ओर न 
कभी सत्‌ को छुना 'है। पहले अनन्नकाल में कमी नहीं प्राप्त हुईं. यह 
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अपूर्व वस्तु है । उस शुद्धात्मा की बात छट्टी गाथा में करते हैं और क्ठते 
हैं कि यह छट्टी का लिखा लेख टाले नहीं ठलता। 
; भगवान झात्मा मन, वाणी, देह ओर इन्द्रियों से मिन्न है, पुरंय- 
बाप के विकल्पों से रहित है, वतेमान मन के अवलंबन से ज्ञात हो उतना 

छी यह नहीं है; किन्तु .प्रत्येक समय में अनंतगुण का पिड-ध्रुव्वमावी 
है। उसमें वर्तमान पर्याय प्रथक्‌ नहीं है, फिर भी वर्तमोन पर्यायभेंद का 
लदा छोड़कर पामान्य रहनेवाला' भुवशक्तिरूप सपूण तत्व है, वही आत्मा 
का पूरस्वरूप है |. ऐसा पूरे दृव्यस्तभाव ज्ञायक रूप में मालूम हुआ सो 
तो कहीं है। 

अश्न--पश्रात्मा को ज्ञायक कहने से पर की उपाधि की अपेक्षा होती है? 

उत्तर--नहीं; पर को , जानने के लिये उम्रके पास जाना नहीं पड़ता, 
किन्तु सत्र को. जानने पर, वह सहज ,ही ज्ञात हो जाता है, भर्थात्‌ पर को 
देखने को ,उप्राधि नहीं रहती। पर्याय, को ज्ञ देखकर निरपेक्ष-अखगण्ड म्ुव- 
स्वभाव को देखना प्तम्यग्दशन है; ऐसा सर्वेज्ञ भगवान ने कहा है। 


प्रत्येक पदाथे मत्‌ है, जो नहीं है वह नया उत्पन्न नहीं हं।ता, और 
जो है उंसका- सर्वथा नाश नहीं,होता। हैँ, भुवस्वभावरूप रहकर रूपांतर 
होता है। जो पदाये है उसका नाश, नहीं, होता, फिर भी यदि उसमें 
कोई अवस्थातर ,न- होता हो तो कमी भी विकार दूर होकर अविकारीपन 
नहीं होगा। जैसे दूध की; अवस्था बदलकर दहीरूप न होती हो तो 
कोई कार्य विशेष -न हो सकेगा । भोर यदि पढाथे केवल निध्य ही हो, 
' कूटस्थरूप, त्रिकाली, एकरूप द्वी रहे तो अशुद्ध भवसथा बदलकर शुद्ध 
अवस्था प्रगट नहीं हो संकेगी। 
आत्मा नित्य है और उसका ज्ञायकत्व स्थिर रहता है। उस ओर की 
इष्टि करने पर आत्मा अकेला ज्ञायक, निर्मल, नित्य, अखण्डपिड है, 
वह ज्ञात होता है। आत्मा में अनन्त ग़ुणरूप शक्ति त्रिकाल भरी हुईं 
है। शक्तिरूप से तो गुण शुद्ध' ही: है, किन्तु वतेमान एक अवस्था में अशुद्ध 
है। अवस्था में ब्रिकार होता' है किल्तु पूणे गुण विकारी नहीं होता + 
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अंदि नि्रिकारी-त्रिकाल पूर्ण को लक्ष में न ले तो भप्ल॑ंव, च्णिक विकार- 
भाव को नाश करने का पुरुषाथे नहीं होतां । विकार को नाश करने का 
झामध्ये .त्रिकाल झात्मा में विधमान है। 

मुझे अवगुण नहीं चाहिये, ऐसा कहनेवाला अच्यक्तरूप से यह 
स्वीकार कर रहा है कि में अवगुण को रंखनेवाला-करनेवाला नहीं, कितु 
उसंका नाशक हूँ। पूरोगुण मुझमें हैं, इसका सान वैसा कहनेवाले को 
भले न हो, किन्तु उसके द्वी बल से वह यह कहता है कि मुझे अब- 
गुण नहीं चाहिये'। 

जबतक विंकार के ऊपर दृष्टि रखे, किन्तु झखण्ड पूर्ण शुद्ध द्रव्य 
को लक्ष में न ले तबतक निरपेदा, पूरे तत्वस्वभाव जैसा है वैसा पहचा- 
नने में नहीं आता । जहाँ मुक्तसखवरूप, एकरूप स्वाधीन तत्व नहीं जाना 
बहे। सम्यग्दशन ओर सम्यस्षान नहीं है। अविकारी पूरे स्वरूप लक्ष में 
आये पवना पुण्य-पाप, विकार का -नांश नहीं हो सकतां। मेरा स्वरूप 
'पर की उपाधि से 'रहित, पर में" कर्ता-मोक्तापन-सेः रहित; ज्ञानानन्दरूफ-से-- 
पूरे पविन्न है; उसको लक्ष में लेकर उस एकत्व में एकाग्र होना चारित्र 
है। स्म्यग्दष्टि के बिना जो कुछ भाव जीव करता है वे सब इकाई- 
रहित शुन्य के समान हैं। 

धर्म तो अरूपी आत्मा में ज्ञान, श्रद्धा, स्थिरतारूप है, उसे भूलकर 
लोग बाह्य क्रियाकांड में, मन, वाणी, देह की प्रवृत्ति में आत्मां का ' धमे 
मानते हैं; यही अज्ञान है। 

मैं रागी हूँ, राग-द्वेष का कर्ता-भोकता हूँ, वह मेरा कतेब्य है,-पह 
बधनभाव की दृष्टि है। रागादि सर्व विकार का नाशक मेरा स्वभाव है, 
ऐसी दृष्टि अनंत पुरुषा् के द्वारा प्रगट होती .है। अखण्ड, पूर्ण, शुद्ध 
'एकरूप स्वभाव के लक्ष से स्रमाव की समझ ओर स्वाभाविक शुद्धता प्रगठ 
होती है । 

आचाये महाराज अपनी अंतर स्थिरता में-छठ़ें सातवे गुणस्थान में 
अवतमान हैं। मैं अखंड एकरूप ज्ञायक हूँ; उसमें यह अप्रमत-प्रमत्तमात 
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के दो भेद क्‍यों ! इसप्रकार भेद का नकार केरके, भेदरूप पर्याय कोः 
ग़ौण करके अखंड अवस्थ॒भाव:की ही- लक्ष्यः में लेते हैं. ॥ 

टीका ---झआत्मा स्वये-स्वतःसिद्ध है; - उंसकाः कोई कर्ता «नहीं; 
वह संयोगी वस्तु नहीं है। तथा वह भूतकाल में-नहीं थाई सो वात 
नहीं है। वह अनादि-अनंत सत्ूस्वरूप है-- अस्तिरूप है । -वह- किसी 
से- उत्पन्न नहीं हुआ है; इसलिये उसे क्रिसी के आधार की ऋवश्यक्ता 
नहो है, तथा उसकी कोई सहययता करनेवाला नहीं है, ओर -व्रह कमी 
नाश को प्राप्त नहीं होता, इसलिये क्णिक नहीं है, ,किन्तु अब है; 
बस्तुरूप में रहकर पर्या्रों को बढलनेवाला है । अपनी वरतेमान अवस्था 
का-.स्वये कर्ता होने से त्रैकालिक समस्त अवंस्थाओं का स्वयं ही कर्ता 
है, दूसरा कोई-नहीं । अपना कर्वत्व स्वतंत्र होने. से उसके धम के-लिये 
किसी पुण्य-पाप-विकार आदि की आवश्यक्ता नहीं है। 

वह. कमी, विनाश को ग्राप्त न होने से अनंत है। 'अनेत” प्र्थात्‌ 
क्षेत्र से अनंत नहीं कितु स्वयं- पूणेशक्ति से अनंत है और अपने 
खद्त्य, सत्तेत्र,, स्तक्राल ओर स्वभात्र से अखंड हैं। 

वह नित्य उथोतरूप होने से क्षणिक नहीं है, कितु प्रत्येक कण में 
चैतन्यमूति, स्पष्ट प्रकाशमान ज्ञानज्योति है। ऐसा अखंड निर्मलस्वरूप 
समझे; बिना जन्म-मरण दूर करने का कोई दूसरा मागे नहीं है। 
नित्य अविकारी, प्रुवस्वभार्व को लक्ष में न ले उत्त जीव_के घमे नहीं 
होता, भव' नहीं घठता; वह जीव मन, वाणी, देह की अभ्रद्ृत्ति में अथवा 
पुण्य में धर्म मानकर अठक जाता है; जिसका फू बेघनरूप संसार 
है। इस बात का जिसे ध्यान नहीं है, उसने वाद्य प्रवृत्ति में ही कृत- 
छत्यता' मान रखी है; इसलिये जब वह अपनी' मान्यता से विरुद्ध, बात 
घुनता है तब वह सत्य तत्व का विरोध करता है । बांलक व पेड़ा 
देने के लिये जंत्र उसकी 'लकड़ी की चूसनी छीनी जाती है तब चहं. 
रोने-चिल्लाने लगता है; इसीप्रकार मुक्तिरूपी पेड़े का स्वाद चखाने करे 
लिये बाल-अज्ञानी जाँबों के पास से उनकी विपरीत मान्यतारूपी पकड़ 
( चूसनी ) .छुड़ाई जाती है तब वे चिल्लाने लगते; है !' 
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अह्दो | परम सत्य' की बात ःकॉन में पड़ना भी -बेझे 'दुलभ है। 
अनंतकाल 'में यह अमूल्य अवसर मिला दे तत्र भी अपूर्व सत्ये नहीं समके, 
स्वतंत्र वस्तुख्लमाव के सामथ्ये को न समझे तो चौरासी 'का परिश्रमण 
जहीं मिट सकेगा। 

- मैं प्से भिन्न, साज्षात्‌ .वैतन्यज्योति,' अनंतआनंद, की ,मृर्ति हूँ; 
यह समक्रे विना जितने शुभभाव करना है वे सत्र मुक्ति के लिये व्यभ 
हैं। यह छुनकर कोई :विरोध करता है कि भरे रे ! मेरा तो ,सर्वस्त्र ही 
डड़! जाता है'। कितु अमु ! तेरी ग्रमुता तुके पमकाई जा रही हैं, तेरा 
अनंत महिमामय स्वमाव .तुके समझा रहे है, तब तू उसका विरोध करके 
असत्य का आदर करे तो यह कैसे चल सकता है! 

जैसे ।किसी कुलीनः परिवारका पुत्र नीच की संगंति करता हो तो 
उसे उसका पिता ,ताना मारता है कि झरे भाई ! उच्चकुल वाले को 
रेखा नहीं करना चाहिये। इससे अपने कुंल को लब्नित होना पड़ता 
है? इसीप्रकार जो आत्मवरिरोधी प्रुण्य-प्रार्प की प्रच्नत्तिरूप कुसंगति में पड़ता 
है उत्तप्ते तीथकरदेव कद्दते हैं; कि ग्रह कुसंग्रति तुके शोभा नहीं देती, 
इससे तेरी प्रभुता लज्जित ,होती है, तेरी जाति सिद्ध परमात्मा के श्वमाने 
'है। इसप्रकार कहकर उसे पुण्य-पापादि से रंहित उस्तका ज्ञान-स्वभाव 
बताते हैं। 
जो पुण्यं-पाप और परे की क्रिया से धमे माननेत्राले हैं' ओर जो 
यह मांनते' हैं कि पुण्य (विकार) करते करते धीरे धीरे आत्मशुद्धि हो 
जायगी, उनसे कहते हैं कि इस विपरीत मान्यतारूप लकड़ी की. खूसनी 
ने स्वाद नहीं आयगा, इसलिये इसे छोड़ ओर एकत्रार अपने स्वॉथीन 
'स्माव को अन्तरंग से स्वीकार कर | 
“' स्पष्ट प्रकाशमान ज्योतिरुप जो ज्ञायक 'एक” भाव है उसमें पर-की 
>अपेंत्षा नहीं होती । आत्मा ज्ञायक स्वरूप से निरपेद्ष, त्रिंकाली पूर्ण 
सामश्ये का पिंड है, उसे भूलकर अज्ञानी जीव संसार अवस्था में कषाय 
चक्र नें पड़कर पुण्य-पाप के अनेक भावों को अपना मानकर उनका कर्ता 
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होता है। मन, वाणी, देह में संसार नहीं है, - जड़ में -संसार नहीं है, 
किन्तु देहादि तथा. राग-द्वेष मेरे हैं ऐसी - विपरीत मान्यतारूप अज्ञानभाक 
दी संसार है-। 

यद्यपि स्वभावरूप से ज्ञायकमूति आत्मा झ्रनादि-अनन्त-मअरूपी शुद्ध- 
स्वभाव में स्थित है तथापि वतेमान प्रत्येक अवस्थारूप से भशुद्धता करके 
अनादि से बन्ध पर्यायरूप से विकारी होता है। .विकार में दूसरा निमित्त 
होता है। यदि पर के अवलंबन के बिना विकार संभव हो तो विकार 
खमाव हो जाय ओर जो स्राव होता है वह दूर नहीं हो सकता । कितु 
विकार दूर हो सकता है, इसलिये प्रत्येक आत्मा द्॒व्यस्॒भाव से त्रिक्ालल 
शुद्ध ही है। ! 

: यदि कोई यह माने कि आत्मा जड़ पुद्नल :कर्मों के. साथ एकमेक. 
है, सो यह वास्तव में ठीक नहीं है । यदि द्ृन्यलभाव की दृष्टि से देखा 
जाय तो वतेमान भशुद्ध अवस्था,के छमय भी वह ,स्वमाव से तो शुद्ध 
ही है। जैसे सोने में तांबा मिला हुआ हो तो भी प्लोना अपनेरूप में 
शुद्ध ही है। इसीप्रकार चैतन्यपातु, ज्ञानवूति भात्मा त्रिकाल शक्तिरूप 
से पर से मित्र शुद्ध ही है। संसार अवस्था में वह कमे के निमित्त की 
ओर लगा हुआ दिखाई देता है, फिर ,भी, उत्तका प्रथक्‍व -मिठ, नहीं 
जाता। आत्मप्रतीति ड्वोने पर उसमें एकाग्रता बढ़ने से स्वभाव, पर्यार्य इढ़ः 
छोती जाती है ओर क्रमश; मोद्ध पर्याय प्रगठ होती है." तथा करमतयोग 
दूर हो जाता है| भ्नादिकाल से स्वभाव की भपेक्षा से पर से प्रथकू था; 
इश्चलिये प्रथक् हो जाता है; तथा' आत्मा का. प्रथकत्व कदापि नहीं 
मिटता । 

दूध का स्वभाव सफेद और मीठा है, पानी का: स्वमवि* पतला'है 
ओर 'ांप बनकर उड़' जानेवाला है । :इसीपग्रकार आत्मा का स्वभाव ज्ञाना- 
नंदमय, नित्य एकरूंप, स्थिररूप है ओर जड़कम “के , संयोग का; स्वभाव 
क्षणिक दै, स्वयं उम्तके निर्मित्ताधीन हीोने:पर जो प्रिकारीभाव होता है 
वह भी दाझिक़ है। 
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, अंसारी अवस्था ,में अनादि बंध पर्याय की, अपेक्षा से दूध और,पान्नी 
की भाति,.कर्मपु्नलों के साथ आत्मा एकरूप होनेपर भी यदि द्रव्य के 
स्वभाव की अपेद्या से देखा जाय तो ,जिख्रका, दूर होना कठिन है ऐसे 
,कषायचक्र के उदय की विचित्रता से प्रवतैमान जो पुण्य-पाप «को 
उत्पन करने वाले समस्त अनेकरूप शुभ-अक्रशुभभाव -हैं, उनके स्वमावरूप 
परिणमित नहीं होता। अर्थात्‌ वह ज्ञायकस्वभाव को छोड़कर ज़ड़रूप 
नहीं होता, कंयोंकि पुण्य-पापादि. पत्वस्तु ज्षेय है ओर झात्मा उसको जानने- 
वाला मिल है। 


विष्टा और मिष्टान्न दोनों परमाशुओं की द्ाणिक अवस्था है। यथपि 
ज्ञान. की दृष्टि से उनमें कोई अच्छा या बुरा नहीं -है, तथापि ज्ञात 
परवस्तु में अच्छा या बुरा मानना सो विपरीतता है और वह भाव, बंधे 
-है। .मैं ज्ञाता हूँ ओर प्रस्तुत- पदाथे ज्ञेय है, में एकरूप-ज्ञातारूप हूँ, 
उसमें अच्छे-चुरे का द्वित्व नहीं आता | * 


प्रश्न--शुभाशुभसाव कैसे हैं £ 


उत्तर--पुण्य-पाप को उत्पन्न करने वाले ' हैं, वे आत्मा की 
शुद्धता को उत्पन करने वाले नहीं हैं। शुभभाव॑ ' पुंणगेयबंच के भात्र है, 
ओर आअशुभमाव पापत्रंध' के | दोनों विकार हैं, 'इसलियें वे आत्मा के 
शुण में सहायक नहीं है । 

कपाय-( कष-संसार,+आयस-लाभ ,) का अथे है जो संसार -का 

लाभ दे ओर आत्मा के गुण की हानि करे। आत्मा प्रतिसमय नये 
विकार करता आरहा है। इसप्रैकार प्रंवाहरूप से कंघायमाव में युक्त 
होते होते अनंतकाल बीतगया, फिर भी आत्मा कघायरूप नहीं हमा, 
कितु अखंड-चैतन्यज्योतिरूप ही बना हुआ हैं”। 

हिला, मूठ, चोरी; कुशील और परिग्रह की मूर्च्छा, ईव्यादि अशुभभाव 
हैं; उनसे .पापनंघ छोता है । अहिसा, सत्य; | अचोर्य, ब्रह्मचय, सेवा, 
पृजा, ब्रत, भक्ति आदि शुभभाव हैं; उनसे पुण्यबंघ होता है। अविकारी 
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आंत्मधम उने दोनों से परथषक् है। आत्मा में परको ग्रह करने या 
छोड़ने: का. कोई स्वभाव नहीं: हैं। इसीग्रेंकार शुमोशुभवक्ति भी पंरमाथे 
से उसका स्वरूप नहीं हैं, प्रमत भोर अ्रेप्रमतें' का भेदें भी उसमें नहीं 
है। बंदी समरेत अन्य द्वेव्यों के भाव से मिन्नरूँपे में उंपासित होता 
हुआं ' शुद्ध कहलाता है | 

एक चील मास कां टुकड़ा लेकरे जां रही हो, यदि उस सर्मेय 
दूसरी चीले झाकर उसे छीन॑ ले तो वह दूँसरे टुंकड़े को हंंढने के लिये 
जाती है, कितु यदि उसे मिष्टात्न का थाल मिल जाय 'तो व॑ह शड़ें हये 
भश्ष को हंढने के लिये न जाये, लेकिन यंदि उसे प्रिष्ठाऩ् का महत्त्व 
सालूम न हो तो वह सड़े हुये मास को ही ग्रहँण करेंगी ॥ इंसीप्रकार 
जिंसे भ्रात्मा के परम आन्ंदंस्व॑रूप का माहात्थ्य ज्ञात नहीं है वंही विकारी 
पुण्य-पार्पेरूप “भाव को अपना मानकर ग्रहण करता है। आत्मा में परम- 
खुख भरा है, यदि उसकी महिमा ज्ञात होजाय तो फिर विकारीभाष॑ को 
छोड़ देता है । 

अज्ञानी के शुभाशुभभाव का स्वामित्व है, अर्थात्‌ उसके अभिप्राय 
में रागद्वेष का स्वामित्व त्रिकाल, ही विधमान रहता है, और ज्ञानी के 
जबतक पूरी बीतरागता प्रगठ नहीं होती तंबतक पुरुषार्थ की निबलेती 
से वर्तमान क्षाणिक पुण्य-पापं होंजाता है, कितु उसका वह स्वामी नंहीं 
द्वोता, कर्ता नहीं होता; उसके झंतरंग से आत्म॑स्वरूप की रुचि होने से 
संन्तार को मांह॑त्य नहीं छोता | 

जैसे कोई धंन को प्राप्त करने का महालोभी हैं, उसके पास से 
यदि कोई कुटुंबी कीई वर्स्तु मंगावे तो लोभ के बशं होकर वह उसे. भी 
धोखा देता है| क्योंकि उप्तकी दृष्टि यंह' है कि पैसा ' किंसी्रकार से भी 
एकत्रित छिया जाय; उंसीप्रकार जिंसको विकार्ररहित केवल शुरद्धस्वभांब का 
ही प्रेम हैं, उसे अपनी 'निमलेता कैसे बढ़ें इसीपर दृष्टि छोती है। 

आत्मा के धमम' की अथे है स्वतेंत्रस्त्रभाव; वह धमे झांत्मां से प्रथक 
नहीं हो तकता | भात्मा “की जो यंथाये श्रद्धा हे सो संम्यदशन है, ओर 
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जो सच्चा विवेक है सो स्वमश्नाव की प्रतीति (सम्पग्लान) है, तथा पुण्य-- 
पार्प के भाव से रहिेंत अतरंग में-स्थिर होना पम्यंचारित्रं है । बाह्मक्रिया 
आत्मा का चारित्र नहीं है। मुन, वाणी, देह, पुग्रेय-पाप्रादि भाष्मा का 
स्वरूप नहीं- हैं, जवतक्‌ जीव्र यह नहीं जानता वंबंतक स्वाधीन, सुखरूप 
शुद्ध आत्मा का घम प्रगठ नहीं होता । इसलिये प्रथम ही वह ख्बयें 
जिम्नर्य में है उसे वैसा जानवा+म|नना आवश्येक, है | 

यदि पॉनी की वंतेमान अवंस्था में अंग के सेयोगाधीन दष्टि से देखें 
तो वहं उरप्ण दिंखाई देंता, है, फिर भी. उसे अंबस्थो के समय पांनी में 
शीतंर्लस्वमार्व मेंरा: हैं, यंदे ऐसा विश्वास करे तो फ़िर पोनी को ठंखंड्य 
करके पी सकता हैं ओर अपनों प्यास बुर्का सेकतों है। इंसीप्रेकार'आार्त्मी 
की. निमितांधीन दंष्टिसे देखे तो वह विक्रारा दिखाई देता है, 
वह स्रभोवं में विकार नंहीं है। क्षेणिक, विकाोरी अवस्था के झतिरिक्ती 
उसकी संपूर्ण स्वेभाव अँखण्ंड, ज्ञायक, निर्िकारी है। ऐसो स्ेभांत जोनें- 
कर जों रू में रिर्थर होता है उंसे सहजानंनद की प्र।प्ति हींती है। 

एक दी बात अनेक बार भिन्न भिन्न प्रकार से कही जाती हैं, इसलिंये 
उप्तसे उकतानो नहीं चाहिये, क्तुि उसके प्रति महिमों का भाव होना 
चाहिये | जैसे शेरीर पर राग है इसलिये भनांदिकाले से बारंबार रोटी 
इत्यादि के खाने से जीव उंकताता नहीं है, क्योंकि उसे विश्वास है 
कि इससे शरीर टिका रहतां है; इसीग्रकारे आत्मा को सर्मकना चाहिये 
और उसीकी महिमां में एकाम्र .दोनें। चाहिये? यही सुख का उपाय 
है। उस ठप्राय को प्राप्त करनें के लिये बारंबार प्रेम से उप्तका वास्तविक 
स्वरूंप सुनना चाहिये और यह विश्वास केरना चाहिये कि बारंबार परि: 
चुय॑ करने से ही यह तत्व सम में भायेगा | 

केवलज्ञान अर्थात्‌ पूर्ण निर्मल ज्ञान की अवस्था, जिसका स्वभाव ज्ञान 
है उसमें कुछ न जाले ऐसा. नहीं होता । उप्तें रुककर क्रम क्रम से 
जानना. मी नहीं होता। उसमें एक साथ -सबक़ो (.ख-पर को ) जानने 
का. सामथ्य एक समय में ही होता दै-। . केवलज्ञान. में तीनकाल ओर 
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तीनलोक के सब्र पदाथे उनकी «समस्त पर्यायोसह्चित एक समय में एक 
* साथ जाने जाते हैं, ऐसा केवलज्ञान का स्वभाव प्रत्येक चैतन्य में प्रत्येक 
समय में शक्तिरूप,से है। केवलज्ञान में भूतकाल की अनन्त पर्थायें और 
भविष्य की अनन्त पर्याये बतेमान की द्वी साति प्रत्यक्षरूप से जानी जाती 
हैं.। उसमें बतेमान पर्याय जिमप्रकार वर्तमान में रहती है उसीग्रकार जानता 
है, ओर भूत-भविष्यत की पर्याय, जिसप्रकार हो गई और होगी उसरूप 
से जानता है; कितु उन्हे वर्तमान जैसी ,ही , प्रत्यक्ष जानता है। अब 
सम्प्दष्टि जीव के भी तीनोंकाल की पर्याय का, ज्षामथ्ये वरलेमान - ब्ृब्य में 
विद्यमान है, उम्र संपूर्या द्ृब्य को सम्यग्दशन ने ग्रतीति में ,लिया है। केवल- 
ज्ञान में भूत-भविष्य की अनन्त पर्याये प्रत्यक्ष जानी जाती, है, तब सम्य- 
ग्दशन होनेपर सम्यम्ज्ञान में वह भूत-भविष्य की पर्याये परोक्तरूप से जानी 
जाती हैं, कितु केवलज्ञानी जैसा जानता है वैसा ही वह जानता है, मात्र 
प्रत्यक्ष-परोक्ष का भेद है। जैसे केवलज्ञानी स्व-पर की पर्याय को प्रत्यक्त 
जानता है उसीप्रकार सम्यग्ज्ञान में भी, स्व-पर की पर्याय परोक्षरूप से 
जानी जाती है। 
.. ज्ञान का ऐसा स्वभाव है कि ज्ञान. स्व को. जानता है और जे। रागद्वेंष, 
पुण्य-पाप की बृत्ति होती है उसे भी जानता है। इसग्रकार सर को और 
पर को जानने का ज्ञान का दुयुना सामंथ्ये है। ज्ञानपुण स्व-पर को जानने 
चाला है, किसी में- अच्छा-बुरा मानकर अटकनेवाला नहीं है। जो यह 
जानता है कि मैं दागी हूँ, मैं देह्यादि पर का काम करनेवाला हूँ, पर 
, मुझे सह्ययता पहुँचाता है, उसने. अपने को पर के साथ एकमेक माना 
है, अर्थात्‌ वह यह नहीं मानता कि .उसमें पर से मिन्न धरम की शक्ति 
है। जो पर से प्रथक्व है सो_स्त्र में -एकत्व है। पर से प्रथकत्व की श्रद्धा में 
पर से ग्रथकू करने की पूण शक्ति है। ऐसा अनंतकाल से नहीं सममा, 
इसीलिये मव-भ्रमण कर रहा है ।_ वस्तु की महाष्येता बताकर खमाव की , 
सहिमा दर्शाई है। आत्मा का 'पर से मिल ख्वतंत्रस्वरूप जैसा .द्दे वेसा 
ही यहाँ कहा जाता है। यह धमे के प्रारंभ की सबसे “ पहलीं बात है 
ऊँचे-तेरहवे गुणस्थान की बात नहीं है। जिसने शुद्ध-ज्ञायक भांव को 
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जक्ष में लिया उसके मोक्षमार्ग प्रारंभ हो जाता है।-ऐसा जो नहीं समकता 
उसका मव-श्रमण दूर नहीं होता, इसलिये प्रथम सत्समागम से यथार्थ 
सममककर एकबार सत्य को स्वीकार करे कि में विकाररहित, निमल हैँ 
तो उसे पूर्ण ज्ञानानंदस्वभाव को निर्मलता प्रगठ होती है। .' 
: सूछ्म और यथाथे विषय को सममले के 'लिये अत्येत तीत्र और सत्पु- 

रुषाथ चाहिये । ४ 

यदि निर्चयरूप से स्व को लक्ष में ले तों शाति अवश्य प्राप्त हो। 
यदि पर-चस्तु में राग-द्वेष, इृष्ट-अनिष्ट बुद्धि करे तो अशांति हो। जो 
यह मानता है कि पर में सुख है वह पर को ओर स्व को एक मानता 
है। जो स्र-पर, विवेकी-ज्ञायकमात्र; निमल स्वमावी अपने स्वरूप को 
मिन्न नहीं मानता 'वह पर में अच्छा या बुरा मानकर अठक' नाता है । 
विषय-शब्द, रूप,' रसादि तथा विकार को अपना माननेवाला मिन्न ज्ञायक- 
मात्र आत्मा को' नहीं मानता | उछ मिथ्याइष्टि का“ बिषय “पर” है और 
सम्यग्टष्टि का विषय-(लक्ष) “स्तर” है। वर्तमान क्षणिक- विकार मांत्र के 
लिये में नहीं हूँ, मैं तो त्रिकार का नाशक, अखगण्डानंद, चैतन्यमात्र, 
नि्िकारी हूँ। त्रिकाली शुवस्वमाव को अपना सानना' सो सम्यस्ज्ञान है। 
अज्ञानी को यह खबर नही है । 

भव से छूटना हो, पृण्य-पाप की पराघीनता से मुक्त 'होना हो, पूर्ण 
स्वतंत्र, सहजात्मस्वभाव, अखण्डानंद आत्ममाव प्रगट करनो हो तो इसे 
समझे बिना नहीं चल सकता, निदृत्ति लेकर खूब मनन ओर माहात्म्य 
करना चाहिये । 

पर से मुके लाभ है, में पर का कुछ कर सकता हैँ, पर सेरे आधीन 
है; ऐसी बुद्धि जचतक रहती है तबतक पर में इष्ट-अनिष्ट का. भाव दूर 
नहीं होता । इसप्रकार की मान्यता की लोक को छोड़कर निरालबी स्वांघीन 
आत्मस््रभाव को मानना ही होगा | मन के अबलंबन से धर्म नहीं है, ज़ो 
शुभ विकल्‍प उठता हैं वह भी आत्मगुणरोधक है | पुण्य-पापरूप विकार 
से अत्मगुण को सहाय होती है, ऐसा माननेवाला गुण और विकार 
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को. एक मानता है; उससे विपरीत स्वतेत्र-नि्विकारी आत्मस्त्रभाव. को जिसके 
जाना है उसने मुक्त दोने.का उपाय, उसकी श्रद्धा और. उसमें स्थिरता 
इत्यादि सब, जान ,लिया हैं। 

शुमाशुभक्षाव से पुण्य-पाप,की उत्पत्ति होती है, फ़िर भी आत्मा उम्त 
क्षशिक विकार में एकमेक नहीं होता, इसलिये पर से मिंन, स्वमावतः 
नित्य, शुद्ध आत्मा की निरंतर उपासना करना चाहिये, यही सम्यग्दशन 
है, ख-पर की प्रथकता का- जो विवेक है सो सम्यम्ज्ञान है. ओर. जो झात्म- 
शुद्धि में स्थिता है सो सम्यकचारित्र है। इसका ब्रारंबार मनन-मेथन 
करना चाहिये ओर स्वभाव में स्थिरे रहना चाहिये | 


लोगों को स्वरूप की; -रुत्ति नहीं है, किन्तु पुण्य-पाप. विकार, बन्ध-- 
पर की रुचि है। धह-के नाम पर्‌-जैसा- झनस्तबार माना. है युदँ। पर उससे 
मिन्न कहा -जाता- है.। झात्मा देह्ादि से पर है; मन, बाणी, देहादि 
परवस्तु की, एक भी क्रिया वह नहीं कर सृकता |), विक़ार, को, भपन्ना 
मानता; है. कितु वह उच्तरूप नहीं हो जुता। ,पुर से लाभ-हात्ि द्ोती 
है, ऐसी. विपरीत मान्यता बना रखी. है उसे सम्यक्तू-सान्यताः के दारा 
नष्ट करना. पड़ेगा । 

अब आत्मा के एकत्वस्वमाव का वशेन करते हैं। आत्म: ज्ञायक 
है, स्वपरप्रकाशक- है, फिर भी उसका ज्ञान पर के- अझवलंबन'ः से रहितः 
है.। झात्मा के. सहज खमाव्‌ को सममे बिता जीव नक्‍में ग्रैवेयक में 
अनंतबार ,हो आया, शुभभावष के द्वारा जो. ब्रतादि -पुण्य क्रिया- हुईं उससें 
अठक गया, मात्र बाह्मक्रिया के ऊपर लक्ष रखा, बहुत- ऊँचा पुणुय 
वांघक्र अनन्त॒बार देव हुआ, विल्तु में निरालबी, ज्ञायकरमात्र हूँ, पर का 
कर्ता-भोक्ता नहीं, अख़ण्ड खत्तेंत्र म्ुव॒स्तरभावी . हूँ, इसप्रकार नहीं माना | 
वर्तेमान में भी शक्तिरूंप से पूरे हूँ, निरपेक्ष हूँ, कतकृत्य हूँ, ऐसा नहीं 
मांना। वांह्म शुभप्रईति के ऊपर लक्ष रहा, परलक्ष से कषाय कम की 
पुण्य बाघकर देवलोक में गया, किन्तु भव कम नहीं हुए,। में. व्रिकारी- 
अवस्थामात्र नहीं हूँ; में तों अनंत ज्ञानानंद की मूर्ति हूँ, ऐसा विश्वास 
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नहीं हुआ, खंलेक को भूलकर मात्र शुभभाव किया, उसके फेंलस्व॑रूँप 
नोशवारन सेंयोंगों को प्राप्ति हुंडई; वह अल्पकाले में छूट जांती है। 
यंर से मिले आत्मेस्ेभाव की अन्तरंगं से न तो विचांरा है और गुरुज्ञान 
से समेका है। पर का थोड़ांसा आश्रय चांहिये; जिंसने ऐसे माना 
उसने प्रात्मा में स्वतंत्र गुण नेंहों है ऐसा मोनां हैं) कितु यदि आत्मा में 
गुण ने हो तो आयगा कही से ! प्रंत्येक जीव में ज्ञान, आनेन्‍्दस्वमाव से 
विद्यमान है, उसपर लोग लक्ष नहीं देते, मात्र शुभाशुम प्रव्वति को हीं 
देखते हैं| हच्यस्वंभार्व पूरे है, पर में सर्वथा अर्रियं है, इसकी महिभा 
को नहीं जानते। जोब खूँटे से बंधी हुईं मैंस को जो खेँटे के इधर-उधर 
बूमा करती है, उसकी क्रियां की शक्ति को देखेंता है, कितु इढ़तापूर्वक 
जो खँठा गढ़ा है वह अक्रिय दिखाई देता है, फिर भी उसमें जो शक्ति 
विद्यमन है ठेसे नहीं देखतां | इंसीप्रकार आत्मा त्रिकाल शक्ति से 
परिपूण है, उसपर लोगों की दृष्टि नहीं है, मात्र . शणिक अवस्था में 
होनेवाले बिकार पर ही दृष्टि हैं; निर्त्य, अर्ष, अखंडानंद; चिन्मूँतिए शासतत्‌ 
सुदृढ़ खूटा ( आत्मा ) निश्चलरूप में विद्यमान है, सो लोग उसे नही 
देखते | जो यह्द मानता है कि मैं मन, वाणी ओर देह की प्रवृत्ति 
करेंता हूँ तो होती है, पर से छाम-हानि होती है; निमिच से मेरा 
काम होता है, मानों वह यह मानता है कि में निर्माल्य हूँ। 


यदि उपादान तैयार हो, श्रद्धा, ज्ञानं ओर स्थिरतारूंप अंतरंग का 
अयन् हो तो उसके अनुकूल, ऐसे निमित्त उपस्थित होते ही हैं। निर्मिच 
से स्वकीय की सिद्धि नहीं होती । यदि निमित्त सहांयर्क हो तो निर्मित 
का और अंपने। एकत्व होजाय | अपने स््रभाव में कोई भी शक्ति नही 
है ऐसे मांनने वाला यह मानता है कि यंदि अन्य का अवलेबन मिले 
तो मेरा गुण प्रगट होंजाय; इसका यह अथे हंग्मा कि उसे निंरावलंदी, 
निरपेदी झोत्मंतत्ें पर विश्वास नेहीं है।त्‌ में सत्‌ की उपरस्थिति सहज 
ही होती हैं | जेबतर्क पूंणी वीतरागता प्रगठ नहीं हुई और पुरुंषार्थ की 
कमी मे निज में अखलेडरूप में स्थिर नहीं' रह सकतो, तर्ततक धर्मात्मा 
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- के अशुभभाव से बचने के लिये सच्चे देव-गुरु-शात्र की, भक्ति, पूजा, 
'पभावना 'ब्रतादि के शुभभाव होते हैं, ,कितु वह उत्त शुभभाव को कमी 
धर्म नहीं मानता,वह अरागी स्वभाव को सन्मुख रखकर जब ,शुद्ध में 
नहीं रह सकता तब॒ शुभ में रहता है । कितु ब्रतादि का शुभभाव भी 
राग है, उससे बंधन है, अविकारी आत्मस्वमाव॒ को उससे .कुछ लाभ 
नहीं है, इसप्रकार उसके सम्यऋू-समक है। शुभभाव से पुण्यबध, होता 
है उप्तपर ज्ञानी का लक्ष. नही है; मात्र निमेल, अबंध स्वभाव पर ही 
,लक्ष है। जब जीत्र निरावलंबी अरागीस्वभाव की श्रद्धा करता है, तब 
तत्वाथ ही- समस्त -राग दूर नहीं हो जाता | -दइृष्टि अविकारी-मशुबस्वभाव पर 
/पड़ी, है उत्तके बलसे :अवशिष्ट' अल्पराग को तोड़कर अल्पकाल में केवल- 
ज्ञान प्रगट करेगा, ऐसी. प्रतीति घर्मासा के- पहले से ही होती है। गुण 
आत्मा में है, ऐसा न-मानकर पर की सहायता के द्वारा गुण प्रगठ होता 

'है, जो ऐसा मानता है वह निमित्ताधीन इष्टियाला. है और व्रहीअनादि 
की स्व-हिसा हैं। यहाँ यह प्रश्न होता है कि आत्मा का शुद्धस्वरूप 
कैसा .है ? .क्या उसे जानना ही चाहिये? क्या उसे जाने बिना मुक्ति 
नहीं होती ! है ] 

४“ आचाय॑देवं उत्तर देते हैं कि हे भाई ! झुनो, तुम प्रमु हो सिद्द 
परमात्मा के समान हो, शक्ति से मुक्कमें ओर तुपमें सिद्धत्व.स्थापित करता 
हूं। किन्तु जिपके अमिप्राय में यह बात है कि मैं रक हूँ, कोई मेरी 

सहायता करें, तो उसके अनन्‍्तरंग में यह महिमा कहाँ से आ सकती .है 
कि परमात्मत्व मुक्तमें विद्यमान है? तू बरतेमांन में भी परिपूर्ण है, विकार 
का नाशक है, ऐसी -प्रतीति तो कर । उसके बाढ यदि पर के ऊपर 
लक्ष जाने से अल्पराग हो जाय ओर यदि उस समय देव, झाख्र, गुरु 
की उपस्थिति हो तो उच्पर शुभभाव का निमित्तारोपण किया जाता है। 
अपने. साव के अनुतार सेयोग में निमित का आरोप होता है | स्वयं पाप- 
भाव करे, लत्री, धर्न, देहादि पर राग रखे तब- उन वस्तुओं को अशुभ- 
भाव का निमित्त कहा जाता है, कितु निमित्त पर का कुछ करता कराता: 
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नहीं हैं। धर्मात्मा की, दंष्टि शुभभाव पर नहीं है, फिर वह शुभभाव चाहे. 
देव, गुरु, शौख की मंक्ति का हो या ब्रतादि का हो, कितु वह उसे 
परमाये से तो हेय॑ ही मानतां है। शुभभाव का निमित्त आत्मस्वमाव में 
सहायक नहीं-है, अपना निमेल स्वभाव ही सहायक है, इसप्रकार की 
मान्यता का बल मोक्त का मूल है। निर्मलस्वभाव की प्रथम अन्तरंग समझ 
से हूँ। कह; फिर विशेषता के लिये बारंबार उसका ही श्रवण-मनन 
ओर सत्समागम से उसी की .रटन -होनी चाहिये 


' संसार में भी जब पहले बालक स्कूल में पढ़ने के लिये बैठता है 
तब आध्यापके पंरँ ही विश्वांस किया जता है। एके के अंक को 
अमनेकंबार लिंखनेपंरं बहुत पंरिश्रम के बांद उपंकी ठींके बनावठ आ पींतीः 
है, कितु हाथ जमजाने के बाद फिर दूसरे अंकीं के. सीखने में बहुत 
देंर नहीं लगती । ऐसा जैराशिक हिसाब नहीं लंगायां ज़ाता कि एक 
की :अंक सीखने में इतना श्रमय लगा है तो मेद्रकि, बी. ए: या एम. ए- 
होने ,में कितना समय लगेगा । इसीग्रकार्र आत्मा का अनादि से पर के 
ऊपर- रुचि का-अज्ञानंभाव का ल़क्ष है, उस संसार, की. ओर के लक्ष 
की हँठाकर झोत्मस्वरूर्प की 'ओर उन्मुंख होने के लिये , पहले _ सदूगुरु 
पंर विश्वार्त करनां चाहिये, उनका उपदेश बारंबारं, झंतरंग में पचाना 
चाहिये। प्रारंभ में यह कठिन मालूर्म होता है, कितु वास्तव में उसे 
कठिन नहीं मानना चाहिये |. 


यंथाथं समझ पूर्वक आत्मा के अखंड ध्रुव ज्ञायक्स्भाव को एकन्रारे 
स्वीकार करले और फिर उंसीका अम्यांतस हो जाय तो उत्तहूप. झत्र 
होजांती दै भर्थात्‌ आत्मा की शुद्ध भवस्था होजाती हैं । जो सतय- 
स्वरूप है वह त्रिकाल परनिमित्त के, भंश्रिय से रहित है, पूरी परमात्म- 
स्वरूंप है | झात्मा पर का कॉतो-भोक्ता नहीं है, सेंदा ज्ञातास्वरूप डी 
है। इसे स्वीकार करनेपर अंतरंगं से अनंत अलुकूलपुरुषार्थे प्रगट 
होजाता है । 
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अनादि से जो अत्यंत अग्रतिचुद्ध (अज्ञानी) है उसे त्रेकालिक 
खऋत्यत्वछूप को समकने लिये यह समयतारशासत्र है। ठ. शुद्ध परमात्मा 
है वह बात सर्चप्रथम ही छुनाई जाती है। द्‌ विकाररूप नहीं है, मन, 
चाणी देहादिरूय नहीं है, निमित्ताधीन होनेवाला वर्तमान क्षणिक विकार 
ठेरा खवरूप नहीं है, परनिमित्त तुमे सहायता नहीं करते, क्योंकि तू 
'निमित्तदय नहीं है ओर निमित्त तुकमें नहीं है। परचस्तु स्वभाव में नहीं 
हैं, इसलिये चह लाभ या हानि नहीं कर सकती । द्‌ स्वतंत्र है, निमेल 
आनंदधन हैं, ऐसा यथाथे स्वरूप सममे बिना चारित्र भी यथाथे नहीं होता। 

यथायेलरूप को सममने के वाद तुरंत ही रागदेंघ सर्वधा दूर नहीं 
होजाते | ज्ञानी के अल्पराग रहता है, किंतु उत्तका खामित्व नहीं 
ड्ोता । दृष्टि में से रागद्रेष का नाश करनेपर  हंपूणे संसारफ्दा का 
साहाल्य छुठ जाता हू | ह हु 

जैसे बैठक में कांच का वढ़ा सुंदर कमर लटक रहा हो ओर 
सेठ्जी ( उसके मालिक ) उसकी शोभा देखकर प्रसन्न हो. रहे हों, इतने 
में अचानक मकृमर ध्ृव्कर नीचे गिर पड़े ओर उसके टुकड़े छ।जायें तथा 
उस समय घर में कोई दूसरा व्यक्ति उपस्थित न हो, तब सेठजी विचार 
करते हैं कि इन टुकड़ों को जल्दी बहार फेंक देना चाहिये, नहीं तो 
बच्चों को लग जायेंगे | यों विचार कर स्वये कांच के टुकड़े हाथ में 
ओें.लेते हैं ओर उन्हें बाहर फेकने जाते हैं, किन्तु सेठनी का मकान 
बहुत बढ़ा है, इसलिये वाहर तक पहुँचने' में काफी समय लग जाता 
है; उतने- समय के लिये वह उन कांच के दुकड़ों को अपने- हाथ में 
लिये रहते हैं, फिर भी उन्हें अपने पास रखने का भाव नहीं है, अर्थात्त 
उन्हें पक्रड़े रुखने में उत्साह या चाह नहीं है; जिस मकृमर की शोमा 
को देखकर व खर्य प्रसन्न होते थे उप्तके ग्रत्येक ठुकेड़े को अब वाहर्‌ 
फेक देना चाहते हैं । व्ह तो मात्र इष्ठांत है; इससे ग्ह सिद्धात 
निकलता है कि अज्ानदशा में जीव विकार को-एुण्य के संयोग को 
अपना मानकर उसमें फूलाइुला फिरता था-आनंद मानता था, किल्तु 
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जब उसे भान हुझा कि ' विकार मेरा रूरूप नहीं है, पुण्य के संयोग 
में मेरी आत्मशोभा नहीं है, में तो अनंतभानंद का रसकेंद हूँ” तत्र 
उसे शुभभाव -का-पुश्य का भान नहीं होता । पुरुषाये की हीनता से 
रागद्वेष, पुण्यपाप के निकालने में समय लगता है, तथापि वह अल्प रागादि 
में लगा हुआ दिखाई देनेपर मी उनमें उसका ल्वामिल नहीं होता | 
उसकी तुच्छता उसे मालूम होती है, इसलिये वह उसे रखने की इच्छा 
नहीं करंता । तीनकाल ओर तीनलोक के समस्त पदार्थों को जानने का 
मेंरा खभाव है; इसप्रकार स्वभाव की महत्ता प्रतीत होनेपर-परका कदैत्व 
ओर स्राॉमिले दूर होजाता है। स्वभात्र 'का बल आने के बाद शग का 
भाव अल्पकाल रहता है, किन्तु वह रखने के लिये नहीं, निकालने-दूंरु 
करने के लिये ही है | यथपि-राग दूर करने में विलम्ब होता है, फिर 
भी एक-दो भत्र में तीत्र पुरुषाथे उत्पन्न करके पूर्ण मोक्तदशा प्रगठ कर 
ही लेगा | वस्तु का निमेलस्रमाव जाना कि तत्काल ही त्यागी हो जाय, 
ऐसा सभी के नहीं बनता; किन्तु दृष्टि अखंड शुद्धस्वमाव पर गईं है, 
उप्त दृष्टि के बल से तीज्र स्थिरता. करके, भल्पकांल . में! समस्त विक्रार 
दूर करके पूणे शुद्ध दो-जायगा ।, 


' अज्ञानी बाह्म संयोग से, पुणंयोदि से अपनी शोभा मानता है और 
विकार को अपंना करना चाहता है, किन्तु विक्रार के शोव से कुत्र 
मोटा दिखाई देतां हो तो वह वास्तत्र-में निरोगता से पु हुआ नहीं 
माना जाता, इसीप्रकार पुणरयत्रेचः ओर विंकारं के शोय से आत्मपुष्टि नेंद्ी' 
- होती, पुण्यबंध और विकार के शेर्थे' से रहिंते आत्मा की निरोगता हीं 
सच्ची निरोगता हैं। 


.. इस गाथा में आत्मा को शुद्ध, ज्ञायक कहकर मोंक् का माखिक- 
स्थम्भ स्थापित किया द्ै। जैसे विव्राह से पूर्त माणिकरतंभ रोपा जाता 
है, उसीग्रकार जिसे मोक्ष को लगन लगी है उसे इस गाथा में आत्मा का 
जैसा यथार्थ स्वरूप बताया दै वैसा ही प्रारंभ में जानना चाहिये। 
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. - समयसार में कहा है कि आत्मा की महत्ता ज्ञात होनेसे पर की 
मद्दत्ता ,चली जाती है।. 

आत्मा की जो .स्रतंत्र, शुद्ध, पूणदशा ग्रगट होती है, बड़ी मेक 
डहै। वह मोक्ष बाहर से नहीं आता, किन्तु स्वभाव, में ही -वह पूर्ण, 
निर्मेलदशा शक्तिरूप ,से विद्यमनन है-| उसका मूल एकमात्र सम्प्रग्दशन 
ही है। उसके बिना जीव घर्म के नामपुर ब्रत, क्रिया, तपश्च्र्या इत्यादि 
अभी - कुछ अनंतधार कर जुका है ब्ह्मम्रदनत्ति :के -द्वारु आत्मा सें 
झुण प्रगठ होगा, शुभ्नव्रिकल्प क्री, क्रह्ययतर से गुण होगा, ऐसा मान- 

इस जीत ने भुनंतकालु में जितना जो कुछ किया -है उसका फूल 
ंम्नारश्रप्रण- ही हुआ.-दै । 
- , कोई, झअज्ञासी प्रश्न करंता है कि---“ क़्या हमारे जत तपादिक क़ा 
कुछ भी फल नहीं हैं?” उसका -उत्तर यह है क्रि---त्रत-तप्रादि में यदि 
कूषाय मन्द्र हो, “दया, दान, भक्ति में:सग-ठ॒ष्णां. घटाये तो पुण्य बेघता 
है, किन्तु वह ;क्रिकार है, इसलिये. अविकारी जात्मा का धर्म नहीं है; 
ओर इसीलिय़े उससे मोक्षमाग प्रगोट् नहीं होता + 

प्रश्न--प्रभो ! उस शुद्धात्मा का रंवरूप समराइये कि जिसेकी रुचि 
डोले से ही. पुण्य-पापबंध की अहजरूप तुच्छता ज्ञात हो ! 

उत्तर--खीर का -लाद़ -चखने के आद-वास़ी खिन्नड़ी के स्वाद लेने 
की -जत्ति छूट जाती है; उसकी, तुछता मालूम द्रोनेपर उसमें रस ज्ह्दीं 
रहता 4 इस्ीप्रकार झात्मा के :शुद्धस्वशभाव का अनुभत्र, होनेपर :भात्मिक 
सुख का संवेदन होकर सांसारिक विम्नय सुखों क्री -तैथा पुण्य-पापू की 
तुच्छता प्रतिमासित ह्वोने लगती है, इसलिये उसमें रस, नहीं- [पड़ता ॥ 


अशुभ को छोड़कर शुभभाव.-करने -क़ा -निम्ेध्च नहीं है, - कितु उस 


और के गई 


मालूम द्वोजाय, भोर उम्रकी महिमा अतरंग- से छूट: जाय । वह हठ के 
नहीं कूटती । 
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.. अश्नृ--झात्मा को ज्ञायक कहने में जैसे ज्ञातल झाता है, उसमें 
परवस्तु के जानने का स्वभाव है, तब क्‍या पर के अवल्लग्रेन से उसका 
ज्ञान होता है ! ः व 
. - उत्तर--जैसे दाह्य जो सोना है, तदाकार - होने से अमप्नि को 
दाहक कहा जाता है, किन्तु अप्नि सोने के रूप में ( सोने के आकार 
में) परिणत नहीं होजाती,---सोना अलग पड़ा रहता है ओर अग्नि 
निकल जाती है, इसीप्रकार ज्ञायक्आत्मा में परवस्तु का भाकार ज्ञात 


न की ना क 


मलकती तो है किन्तु उसमें परवस्तु का आश्रयत्र नहीं है। इसीगप्रकार 
ज्ञान में शब्द; रस, रूप, गंध, रपशे 'इत्यादि मालूम द्वोते हैं, उन्हें जानते 
समय भी ज्ञान ज्ञान को ही. जानता है पर को नहीं जानता; क्योंकि 


जाट 
बन्ज्ल्ड तो 


ज्ञान ज्यों में नहीं ज़ाता, किन्तु वह सतत ज्लायकरूप में रहता है। 
पर (ज्ञेय) सहज जाना जाता है, ज्ञान का ऐसा स्वपरप्रकाशक स्वमाव 
है। ज्ञान, ज्ञान में रहकर अनेक, क्षेयों का ज्ञान करता है यह ज्ञान की 
स्वच्छता का चैमव है ॥ 

उपर के दृष्झांत में अग्नि के स्ताथ लकड़ी को न लेकर सोना लेने 


का कारण यह है कि सोना अग्नि से नाश को प्राप्त नहीं होता, 
लकडी नाश को प्राप्त होजाती है । ज्ञान में जाने जाने से ज्ञेय पदार्थ 
कई्ढी नाश को प्राप्त नहीं होते, किन्तु वे ज्यों के त्यों बने ' रहते हैं । 
इसीप्रकार, सोना भी ज्यों को त्यों 'बना रहता है, इसलिंये ' उसे दृष्ाते 
में लिया है | 

. . जैसे सोने की भशुद्धता अग्नि में नहीं आती, उंसीप्रकर परक्षेयों को 
जानने से वे परक्षेय॑ स्वमात्र में नहीं झाते | जला निमित्त उपस्थित होता 
है वैसा ही ज्ञान होता है, इसलिये प्र के अवलबनं से ज्ञान हुआ मालूम 
होता है, परन्तु .उत्त समय भी ज्ञान तो ज्ञान से ही हुआ है। निमित्त से 
ज्ञान होता हो तो संत्रकों एकसा ज्ञान होना चाहिये, विज्तु ऐसा नहीं: 


जा नम बम 
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द्ोता; इसलिये ज्ञान परावलंबी नहीं है। ज्ञान में जब ज्ञेय जाना जाता 
है तब ज्ञान अखण्ड-भिन्‍न्न ही रहता है ओर प्रस्तुत ज्ञेयपदाये भी 
उसके भपने- सिन्नस्वरूप से अ्रखण्ड रहता है । यथा :-- _ 

(१) ज्ञेय पदाथे खट्टा हो तो ज्ञान उसे खट्टा जानता है, किन्तु 
इससे ज्ञान खट्टा नहीं हो जाता । . 
। (२) पदच्चीस.हाथ का दक्ष ज्ञान में आने से ज्ञान उत्तना लेबा. नहीं 
होजाता | -.. 

(३) ज्ञान पुण्य-पाप ओर राग को. जानता तो है, किन्तु वह उस- 
रूप -नहीं हो जाता। 

ऊपर मात्र थोड़े, दृष्टांत दिये हैं, इसीप्रकार सव्वेत्र, समझ लेना 
चाहिये | 

यद्यपि ज्ञान ज्ञेयाकार हुआ कहलाता है, -तथापि उसके ज्ञेयक्रत 
अशुद्धता नहीं है।- ज्ञान ज्ेय के आकाररूंप होता है ऐसा भथ ज्ञेयाकार 
का नहीं है; किन्तु जैप्ता -ज्ेय हो, ज्ञान उसे वैसा ही. जानता है, इस- 
लिये उसे ज्ञेयाकार कहा है। ज्ञान सदा ज्ञानगुण से ही होता है और 
वह ज्ञातास्वरूप से ही प्रवृत्ति करता है। कल 

अज्ञानी की मान्यता पर के ऊपर है, इसलिये वह: मानता है कि 
मुझे पर के अवलेंत्रन से. ज्ञान. होता है। इसप्रकार वह भ्रपनी स्वाधीन- 
सत्ता का नाश करता है, ओर यही अनादि संसार का मूल है। वह 
मानता है कि अक्तर, पृष्ठ ओर उपदेश के शब्दों से मेरा ज्ञान होता है। 
यह उसकी अनादि की विपरीत मान्यता है। शब्द के अचार तो एक के 
बाद दूसरे क्रमश. उत्पन्न होते-हैं,-उसके-संयोम-में-भी-क्रम-है,-किंतु ज्ञान 
सबका अखण्ड होता है, इसलिये शंब्शदि से ज्ञान नहीं होता। ज्ञान 
शब्द में से नहीं भाता, किन्तु शब्दादि जैसे निमित्त हों, वैसा ज्ञान जान 
लेता है। ऐसा उसका घसहजस्वभाव है |. जानने की शक्ति आत्मां की 
है। पुस्तक, पृष्ठ, शब्द आत्मा के सहायक नहीं हैं ।-पुस्तकों के बहुत से पृष्ठं 
पढ़ डाझँ तो ज्ञान अधिक बढ़ें, पोष्टिकं भोजन तो मस्तिष्क तर रदे, 
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ओर फिर ज्ञान भलीभांति विकसित हो, बहुत से ज्षेयों को जानलूं तो मेरे 
ज्ञान का विकास हो, खूब देशाटन कंरूँ, दंशनीय स्थानों को ' देख तो 
ज्ञान का विकास हो, भनेकों के प्मागम में आऊँ, अनेक भाषाएँ जाने, 
कई उपन्यास पढ़ूँ तो बुद्धि खूब विकसित हो, इसप्रकार  परनिमित्त के 
कारण से ज्ञान का विकास माननेवाला मिथ्यादइृष्टि है। उसे अपने आत्मा 
के सामथ्ये की प्रतीति नहीं है, पर से मिन्न भात्मा की श्रद्धा नहीं है । 
निमित्त से मुझे गुण होगा ऐसा माननेबाला यह मानता है कि अनन्त 
पर- पदार्थ राग करने योग्य हैं, उसे रागरहित आत्मा के स्वभाव की श्रद्धा 
नहीं हे। जैसे मिठास गुड़ का स्वभाव है, गुड़ और- मिठास अभिन्न है, 
गुड़ में मिठास बाहर से नहीं आती; इसीप्रकार ज्ञान आत्मा का खरूप 
है अर्थात्‌ ज्ञान ओर आत्मा अमिन्न हैं, इसलिये ज्ञान परपदाथ से नहीं 
होता अथवा परपदाथे सें नहीं जाता । गुण गुणी से कमी भी मिन्‍न 
नहीं हता, ऐसा कहने से प्रत्येक चस्तु की स्वतंत्रता घोषित की जाती 
है। 'तू-सदा “ज्ञाता-ध्टशस्तरूप,- पूण- प्रमु-है,” यों कहकर- स्वेज्ञदेव 
तेरी स्वतेश्रता घोषित करते हैं। जो ज्ञान के अतिरिक्त दूसरा कोई भी 
क॒तेब्य अपना मानता है .यह मिथ्याद्ृष्टि है। 

जानना ग्रुण है, जानने में रागद्वेष नहीं है! शुभाशुभ रागे भी 
ज्ञान का ज्ञेय है, इसलिये वह' ज्ञान से मिन है। जिसने पर से मित्र 
झखण्ड-ज्ञायकस्वमाव निज में एकरूप से जाना उसे कदाचित्‌ अल्पराग- 
द्वेष हा तो वह भी वास्तव में उस ज्ञानमूर्ति का क्षेय है 

शब्द के द्वारा ज्ञान होंता है, पर को जांनते जानते ज्ञौन प्रगठ 
होता है, यह बात तीनकाल और तीनलोंक में मिथ्या दै। भाग्मा में 
जाननेरूप क्रिया के अतिरिक्त जो भी कुछ विरोधमाव मालूम होता है 
वह सब पर है। यदि ऐसा माना जाय कि ज्ञान पर॒ को जानता है, 
इसलिये .परावलेबी है, तो केवलज्ञान सबको जानता है इसलिये उसे भी 
पराधीन मानना पड़ेगा । ज्ञान पराधीन- नहीं है, - ज्ञान सये ह्वी ज्ेय को 
जानने पर .ज्ञायकरूंप- में मालूम होता दै। जब शब्द माहृम होते हैं, 
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तब सी स्वये ज्ञांयकंरूंप मालूम होता है। ज्ञान तो. प्रगंट ज्ञानरूप में 
ही रंहता है| 
प्रश्न--क््या आत्मा के आकार है! 
उत्तर-.है॥, प्रत्येर्क- वस्तु के अपना अपना : झाकारं होता. है, और 
आत्मा सी एकवरतु है, इसलिये उसके भी आकार है ही। प्रत्येक वस्तु 
अपने आकाररूप है, पर. के .झआकाररूय नहीं -है । आत्मा के -चैतन्य- 
स्वरूप अरूपी आकार है। जहाँ आत्मा को निराकारं कहां गया है वहाँ 
ऐसा समकना चाहिये कि उतमें रूप, रस, गंध, स्पशेयुक्त जड़त्स्तु कौ 
तरह रूसी आकार नहीं है, अर्थात्‌ रूसी पुह्रल की अपेज्ञा से_ निराकार 
है. वस्तु अरूपी है, इसलिये उसके द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव भी अरूपी 
हैं, तथापि वह वस्तु अपने आाकाराज़ी है। आत्मा चैतन्य आनंए का 
मूति है। वह अभी वर्तेमान शरीराकार से शरीर के बराबर .. क्षेन्न में 
विद्यमान है, -फिर भी शरीर से मिन्न अपने- ग्रुण के आकार्‌ है; 
'कंस्तरीवाला मुर्ग जैसे कस्तूरी की सुगंधि को बाहर हूँढता फिरता है, 
क्योंकि वह ऐसा मानता है क्रि मैं तुच्छ॑ डरपोक प्राणी हूँ, सुममें ऐसी 
छुगव कैसे हो सकती है ? इसग्रकार अपनी महत्ता को भूलने -से - बाह्य 
में भमठकता है। इसप्रकार आत्मा में पूण-ज्ञानयुण भरे पड़े हैं, उन्हे 
बाहर ढूँढने वाला यह मानता है कि मुममें-कुछ शक्ति नहीं है। 
यदि मैं पर के ऊपर लक्ष्य होने से कुछ करूँ तो गुण प्रगटठ हो क्योंकि 
वह ऐसा मानता है कि ऐसी महत्ता उसे प्रगट_नहीं होती कि में पूर्ण 
प्रभु हूँ, ओर ऐसा नहीं मानने से परंमें महत्ता मानकर उस्तमें ही भंठकता 
- रहता -है+--मैं-शुद्ध -8-पूर्ण -हैं, अकेला -हूँ, -ऐसी श्रद्धा - स्वतंत्रता का 
उपाय है । | 
.._ यह-वस्तु अचित्स है । तीर्थंकर भगवान ने जगत्‌ के समक्ष अर्पूर्त 
चस्तु स्पष्रूप में रखी है, उसे कुंदकुंदाचाये ने अम्रृत- के पात्र में मेरकर 
समयप्तार में प्रवाहित किया है | यदि वस्तुतंत्व जल्दी समेक में न 
आये तो उंसंका पुनः पुँनः परिचय करना चाहियें। समर्मनेवाला अपने 
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को बराबर समक सकता है । मन-इंद्रियों से परे, अरूपी ज्ञाता होने 
से आत्मा सूक्म है, वह वाणी से नहीं पकड़ा जाता-अरूपी ज्ञान के 
द्वारा ही पकड़ा जाता है | जिसका स्वभाव अरूपी है, जिसके गुण- 
पर्याय पशरूपी हैं जिसका स्ेस्व भरूपी है, उसे रूपी के द्वारा जानना 
चाहे तो सत्यस्वस्य नहीं जाना जा सकता। मन, वाणी, देहादिक रूपी 
की प्रवृत्ति से अरूपी ज्ञानमय आत्मा नहीं जाना जा सकता । 

सगादि पर विकार को जानने से आत्मा रागरूप, पररूप, पर के 
गुणरूप, पर की किसी अवस्थारूप नहीं हो जाता । परवस्तु की उपस्थिति 
ज्ञान में जशेयरूप से ज्ञात हुईं कि भज्ञानी यह मानता है कि मैं पुरुष 
हूँ, में त्री हूँ, में देह इन्द्रिय-जड की क्रिया करनेवाला हूँ, पर मेरे 
आधार से है, मैं पर के आधार से हूँ; किन्तु परमाथे से वह रूप कमी 
भी नहीं होता। जैसे दीपक घठपठ इत्यादि पर को प्रकाशित करते समय 
भी प्रकाश से अमिन्न और घटपटादि से मिन्न, दीपक ही रहता है उसी 
प्रकार आत्मा पर को जानते समय भी ज्ञान से अभिन ओर पर से मित्र 
ज्ञायक हा रहता हैं। दीपक को ज्ञान नहीं है, जब कि आत्मा को ज्ञान 
है। अज्ञानी आत्मा अपने को भूलकर यह मानता दै कि अपना क्षान 
पंर से आता है, कितु दीपक की तरहः ज्ञायक का कर्ता-कर्म ज्ञायक से 
अभिन्‍न होने से ओर परभावों से मिन्‍न होनेके कारण, शरीर, मन, वाणी 
तथा शागद्देंष की जितनी भवस्था होती है उसके ज्ञायकरूप में आत्मा 
सदा उससे -भिन्‍न ही रहंता है ।॥ 

जो खतंत्रर्यप से रहकर करे सो कर्ता है। ज्ञायकस्वभाव से शरीरा> 
दिक भिन्न हैं, जहा-ऐसा जाना कि जाननेवाला स्वये कर्ता है और 
ज्ञायकरूप में अपने को जाना इसलिये स्वय॑ ही कम है, तथा कर्ता की 
ज्ञायकमाव की परिणति ज्ञाता की क्रिया है। वे तीनों (कर्ता-क्म-क्रिया ) 
ज्ञायकरूप से अमिन्‍न है।  - 

सम्यग्दृष्टि जानने की क्रिया निज में करता है। अज्ञानी मानता है 
कि मैं पर से जानता हूँ, किन्तु मात्र ज्ञान में ही कर्ता का काये है 
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पर में नहीं, तथा पर के आधार से भी नहीं है। परवस्तु के काये आत्मा" 
के आधीन नहीं हैं |“परं का बहुत ध्यान रखूँ तो ऐसा हो, इसप्रेकार 
अज्ञानी मानता है, कितु उंसकी यह मान्यता सर्वथा मिथ्या है। यदि 
पुण्य के संयोग से कभी अपना इच्छित होता हुआ देखता है तो उसका 
वह अमभिमान करने लगता है। 

आत्मा का कर्ता कमंपन दीपक के प्रकाश की भांति अनन्य है। 
जैसे दीपक घटपट आदि परवस्तु को प्रकाशित करने की अवस्था में भी 
दीपक ही है, और अपने को-अपनी ज्योतिरूप शिखा को प्रकाशित ' करने 
की अवस्था में भी दीपक ही है उसीग्रकार ज्ञायक के सम्बंध में भी सम- 
मना चाहिये। 

ये तो सूत्र हैं, इनमें गूढ़रहस्य भरा हुआ है। जैसे खुले हये 
पत्र में दो पंक्तियों में लिखा हो कि वैशाख छुदी द्वितीया के वायदे की 
, 9५०) से 9७५) तक में एक लाख गांठ रुई की लेना है? यद्यपि 
यह बहुत संक्षेप में लिखा है तथापि उसमें खरीद देने वाले और उप्तकी 
प्रतीति रखनेवाले आड़तिया की हिम्मत, विश्वास, रकम ओरे प्रतिष्ठा कैसी 
ओर कितनी है यह सब उसका 'जाननेवाला समझ लेता है। शब्दों में 
यह सब नहीं लिखा है, कितु जाननेवाला दोनों व्यापारी का भाव, वैसव 
ओर उनकी प्रतिष्ठा इत्यादि को जान लेता है, इसीप्रकार आत्मा के पूर्ण 
केवलज्ञान स्वभाव से कहे गये शात्रों का गृूढ़रहस्प डेढ़ पंक्ति में सूत्र- 
रूप में लिखा हो तथापि उसे जाननेवाला सम्पसज्ञानी उतने में से सब 
भाव स्तमक लेता है। इसप्रकार इस छट्टी गाथा में अथे की बहुत गम्मीरता 
भरी हुई है 

पर निमिच से रहित ज्ञान की अवस्थारूप से होनेबाला जो है सो 
कर्ता, और ज्ञायकरूप में जो अवस्था निज में हुईं सो कर्म है। इसीग्रकार 
स्व से - एकल ओर पर से मित्र श्ुवस्वभावी हूँ, ऐसा अन्‍्तरंग में निश्चय 
करना सो सम्यग्दशन है। इसीप्रकार निज को निज में ही देखना सो 
धर्म का अंश है। 
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भावाथे :---जैसे अकेले स्व॒णश में अशुद्धता नहीं कही जा सकती, 
कितु किस्ती दूसरी धातु का संयोग हो तो उसके आरोप से अशुद्धता कही 
जाती है, इसीग्रकार जीव में जो अशुद्धता अर्थात्‌ विकार होता है, वह 
परद्रन्‍्य के संयोग से होता है। जैसे ताबे के सयोग में रहने पर भी 
सोना सोनेरूप से बदल कर ताबे के रूप में नहीं हो जाता, इसीप्रकार 
वर्तमान अवस्था में पर के संयोग से विकारी होनेपर भी आत्मा सम्पूर्ण 
विकाररूप नहीं हो जाता। मूल ज्नायकस्वमाव से निरपेक्ष, अविकारी, शुद्ध 
ही रहता है। 


जैसे-यदि छुबरी को पर के संयोग के समय सबेथा अशुद्ध ही माने 
तो वह शुद्ध नहीं हो सकेगा। वतमान में भी मूल स्वरूप तो सौटंची 
शुद्ध ही है, ऐसे लक्ष से सोना शुद्ध हो सकता है; इसीप्रकार चैतन्य- 
भगवान आत्रा में बतेमान में कर्माधीनता से होनेवाली मलिनता दिखाई 
देती है तथापि वर्तमान अवस्था में भी मूलस्वमाव अखण्ड ज्ञायकरूप से 
शुद्ध ही है। इसप्रकार वर्तमान में पूरीचरत्तुत्वमावरूप से देखने से और 
उसमें एकाग्रता करने से चैतन्यमगवान आत्मा की पूरणे निमेलता प्रगट 
होती है । 

प्रश्न--भगवान भात्मा का लक्ष करने'के लिये किससे कहा जाता है? 


उत्तर-.जो भगवान दो गये हैं उन्हें तो कुछ करना शेष है नहीं, 
इसलिये उनके लिए यह्द कथन नहीं है; कितु जो भगवान होना चाहते 
हैं, वैसे साथकों के लिये यह कथन है। पूर्योदशा होने से पूर्व पूर्ण शुद्ध 
की पहचान काना आवश्यक है। जिसे स्वाधीन होना है उसे पूरी 
स्वाधीनंता के उपाय की शुद्धद्ृष्टि बताई जाती है, ओर यही सबे प्रथम 
घम का उपाय है। 


जैसे सफेद -बख्र मलिन अवस्था वाला दिखाई. देता है, ठस्त समय 
बालक भी जानता है कि जो मैल का भाग है सो बह चुख का नहीं, 
किन्तु पर का संयोग है। वल्ल का मूल स्वरूप बर्तमान,में भी सफेद है. 
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ऐसी दृष्टि पहले से रखकर मैल दूर करने का उपाय करता है, इसीप्रकार 
भात्मा में वतेमान में जो मलिनता मालूम होती है वह क्षणिक ओर 
निमित्ताधीन है, स्रमाव से तो वह निमल ही है | इसप्रकार नित्य-अविकारी 
के लक्ष से क्णिक विकार दूर किया जा सकता है, इसलिये भेदज्ञान वाली 
शुद्धज्ञानद्ृष्टि सर्वप्रथम प्रगट करना चाहिये। 


भेदज्ञान साबू भयो, समरस निर्मेल नीर । 
घोबी झन्तर आत्मा, थोवे निजगुण चीर ॥ 
( बनारसी कृत ससमयसार नाटक ) 


मैं राग अथवा विकाररूप नहीं हूँ, ऐसी निमलता की दृष्टि के द्वारा 
अवस्वभाव के ऊपर अभेदलक्ष करने पर स्थिरता प्रगट होती है। भगवान 
आत्मा ऐसा निमल, आनंदघन है । 

आत्मा में होनेत्राली वर्तमान क्षणिक अवस्था को गोण करके आत्मा 
का जैसा शुद्धस्वमाव है वैसा अखण्डरूप से लक्ष में लेना सो सन्यग्दशन है । 


जो निर्मल,- एकरूप-ज्ञायकरूप में रहे वही मेरा स्वभाव है, क्णिक 
मलिनता मेरा स्वभाव नहीं है। इसप्रकार मानना ही प्रारंभिक धमम है। 


पुण्य-पाप विकार से भिन्न, अनन्त ज्ञानानंदमूरि प्रत्येक क्षण में 
पवित्र है, ऐसे सगवान आत्मा को सत्समागम के द्वारा अंतरंग में 
प्रममेस बिना धर्म का प्रारंभ भी नहीं होता ओर प्ञात्मा की शुद्ध प्रतीति 
के बिना स्वतंत्रता की प्राप्ति और बंधन का नाश नहीं होता । 

आत्मा के शुद्धस्वरूप को सममने की तैयारी करने के लिये पात्रता 
की बात कई बार द्लो चुकी है। मुमुछु को तृष्णा की कमी, दान, 
करुणा, सत्य, अक्यचये का रंग, धर्म का प्रेम, प्रभावना, भक्ति, तीत्र 
झासक्ति का ह्ास ओर मानादि के मंद पड़ जाने की अभ्यासरूप लोकिक 
व्यवष्टारनीति तो होनी ही चाहिये, किल्तु वह अपूर्व नहीं है। यहँ 
प्रारंभ तो भात्मा में लोकोचर नीति से दी होता है। भनंतकाल में दुलेम 
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मनुष्यमव मिला है, फिर भी जेंसा त्रिल्ञोकीनाथ तीथैकरदेव कहते हैं 
चैसे स्तरतंत्र आत्मतत्त को तूने नहीं जाना तो फिर तेरा मनुष्यत्व किस 
काम का£ तेरी अपनी महिमा जाने विना तृष्णा-ममता वास्तव में मद 
नहीं पड़ती, इसलिये कहा है कि सममने से पूर्व यदि आसक्ति कम हो' 
तो थोड़ी घटती है, कितु यदि समक गया तो सहज ही अनंती ममता 
और तुष्णा दूर हो जाती है। मूल समकक के ऊपर ही भार दिया है। 
निरपेक्षस्व॒रूप को समझे; बिना मात्र व्यवहार में शुभभाव करके अनंतवार 
नवग्रैवेयक पर्येत के देवभव में हो आया, कितु भव कम नहीं हुए; 
इसलिये बीतरागदेव कहते हैं कि पहले अविकारी भात्मा को पहिचान। 
वर्तमान में साक्षात्‌ श्री सीमंघर भगवान महात्रिदेहक्षेत्र में परमात्मपद पर 
अतिष्ठित हैं, वे भी इसीप्रकार से स्पष्ट मागे बतछाते हैं । 

संसार की रुचि छोड़कर मोज्ष की सीढ़ी ( सम्यग्दर्शन ) पर आकर 
देखे तो आत्मा का समस्त वैमव जैसा है वैसा दिखाई दे | जैसे-ऊपर 
के कमरे में वैभव मरा है, उसे देखने के लिये सीढ़ी पर चढ़ना चाहिये 
तब द्वी ऊपर क्‍या दै सो दिखाई देता है, किन्तु नीचे के कमरे में खड़ा 
रहकर वैमव के अस्तित्व से इंकार करे तो उसे वह कैसे दिखाई दे 
सकता है! इसीप्रकार सर्वक्ष भगवान्‌ साक्षात्‌ ज्ञान से आत्मा की पूर- 
समृद्धि के संवध में क्या कहना चाहते हैं, उस्तकी प्राप्ति' कैसे हो और 
उस प्राप्ति का उपाय क्‍या है, यह जानना हो तो मोक्ष को सीढ़ी पर 
(चोये गुणस्थान से सम्यग्दृष्टि हाकर) चढ़ना चाहिये । 

मंजिल पर जानेवाला पूर्ण सामग्री का साक्षात्‌ अनुभव करे ओर 
मेजिल पर चढ़ते हुये ऊपर को गर्देन उठाकर देखे तो यह सब ज्ञात 
होजाय कि- ऊपर मंजिल में क्‍या है। इसीग्रकार पूरे साध्य के लक्ष से- 
राग से मिन्न होकर, मीतर गुण में जो अखंड ज्ञायक है वही मे हू, 
इसप्रकार अनुभव करे तो पूर्ण साक्षात्‌ ज्ञानी की भांति अंशत: देखकर 
पूर्ण त्रैकालिक स्वभाव को जैसा का नैंसा पहिचान लेता है। परमात्मा 
कैसा होता 'है, उसका साधन कैसा होता है, बीच में विकार (बाघक 
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भाव) कितना होता है, वह सब ख्वयं ज्ञायक होने से, स्र-पर का 
विवेक करने से जान लेता है। जिसप्रकार मंजिल पर जाने के लिये जीने 
पर चढड़ते हुए सब्र सीधा दिखाई देता है, उसीग्रकार मेक्ष की सीढ़ी पर 
चढ़ने के प्रारंभ में ही स्वभाव क्‍या है, पुण्य-पाप विकार क्या हैं, नित्यता-- 
अनित्यता, संयोगी-असयोगी तत्त्व कोन है, इत्यादि सब जान जाता है। 
अविरोधी न्याय के द्वारा एक आत्मा के जानने से सब जाना जाता है, किन्तु. 
उसे जाने बिना बहुत शास्त्र पढ़े, बहुत पुण्य को क्रिया की, अनंतबार 
नवमें ग्रेवेयक तक गया, किन्तु भव-श्रवण नहीं मिटा। जो नवमें ,ग्रैवेयक के 
देव का उच्च पुण्य बाधता है उम्तका बाह्य-व्यवहार बहुत ऊँचा होता 
है। जैसे कि नग्नदिगंबर मुनि हो पीचमहाव्रत, भ्रद्टाईंस मूलगुण इत्यादि 
भलीमाति पालन करता हो ओर यढि कोई शरीर पर कांटे रखकर आग 
लगा दे तो भी क्रोध न करे। ऐसा अनंतबार किया, किन्तु निरपेक्ष, 
निरालबी ज्ञायक भझात्मा को प्रथकू नहीं जाना, इसलिये भव-श्रमण दूर 
नहीं हुआ | 

जो जीव मलुष्यत्व प्राप्त करने पर मी खतंत्र झात्मतत्व को परमार्थ से 
श्रवण नहीं करता, समकने की चिन्ता नहीं करता उसके त्रस॒ की स्थिति 
का काल पूरे होने आया है। सत्स्वरूप को छुनने का अमूल्य अवसर 
छोड़कर वह अनंतानंत काल तक एकेन्द्रिय, निगोद में जाने की तैयारी 
कर रहा है। फिर अनंतकाल में भी वह मनुष्य तो क्या लट ( दो इन्द्रिय 
जीव ) इत्यादि त्रस्न पर्याय को भी प्राप्त नहीं कर सकेगा । 

आत्मा का स्रभाव ज्ञायकमात्र है और उप्तकी अवस्था पुद्नलकम्म के 
निमित्त से रागादिरूप मलिन है, वह पर्याय है। पर्याय की दृष्टि से देखा 
जाय तो वह मलिन ही दिखाई देता है और यदि द्रव्यद्प्टि से देखा 
जाय तो ज्ञायकत्व ही 'है, वह कहीं जड़रूप नहीं हो गया है। यहेँ। द्वब्य- 
दृष्टि की प्रधानता से कथन है। त्रैकालिक श्ुवस्वमाव आत्मा पर से मिल 
ही है, ऐसी निर्मल गुणदृष्टि में वतेमान च्ाणिक अवस्था मुख्य नहीं 
गिनी गई है, इस्तलिये जो प्रमत्त-अग्रमत्त का भेद है वह तो परढव्य केः 
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संयोगजनित पर्यायरूप से है । वह क्षणिक अशुद्धता द्रव्यद्ृष्टि में गोण है। 

एक दस्त में दो प्रकार होते हैं, एक क्षणिक निम्िताधघीन भाव और 
दूसरा शुव सामान्य स्वभाव है। उस सामान्य स्वभाव को देखे तो जो 
त्रिकाल ज्ञायक है वह ज्ञायक ही है, पररूप में तथा ध्णिक विकाररूप 
में वह नहीं होता, इसलिये शुद्ध है। 

किसी बड़ी लकड़ी के थोड़े से भाग में अच्छी कारीगरी की गई हो 
ओर उसका शेष सपूर्या भाग सादा हो तो उस सादा भाग को देखते 
समय कारीगरी का थोड़ा सा भाग मुख्य नहीं होता, इसीग्रकार आत्मा सें 
चर्तमान अवस्था प्रत्येक समय की स्थितिरूप से, पर-निमित्ताधीन अनादि से 
विद्यमान है, वह पुण्य-पाप का क्षणिक विकार वतेमान मात्र का है। 
उसे गौण करके पर-निमित्त से रहित एकरूप सामान्य त्रिकाल निर्मल 
दृष्टि से देखा जाय तो आत्मा पहले शुद्ध ज्ञायकरूप था, वर्तमान में है 
ओर भविष्य में सी वैसा ही रहेगा | 

जैसे पहाड़ पर चढ़ते समय ऊपर का ध्यान मुख्य होता है और 
तलंहटी का ध्यान गौण होता है, उसीम्रकार साध्य जो शुद्ध आत्मा है 
उसे मुख्य ज्ञायकरवभावरूप से लक्ष में लेने से, ऊध्वे ज्ञानानन्दस्वभाव को 
देखने से वतैमान मलिनता गौण हो जाती है। 


आत्मा का स्वभाव जड़ से, विकार से, रजकण के ज़माव से तथा 
अन्य सबसे प्रथछू ही है। विकार ज्ञणिक अबस्थामात्र को ही होता 
है। विकार के दो क्षण कमी इकट्ठे नहीं हुये। प्रथम समय में विकार 
किया, उसे दूसरे समय में नवीन विपरीत पुरुष्रार्थ से अहण करके दूसरे 
समय में दूसरा नया विकार करता है। इसप्रकार जीव परंपरा से प्रत्येक 
समय का भिन्न-भिन्न विकार करता चला आ रहा है, उसे नित्य-अवि- 
कारी स्रभाव के लक्ष से तोड़ा जा सकता है। 


लोगों ने यह बांत नहीं छुनी, सुकमें क्या हो रहा है, स्वभात्र क्या 
है बिभाव क्‍या है, इसकी कुछ खबर नहीं है। जिससे हित होता है 
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उसकी खबर न रखे ओर जिससे अपना ठुछ भी हित नहीं होता ऐसे 
परपदार्थों की ( जैसे कि घरमें कितना पैसा है, घर की खिड़की में कितनी 
छड़े हैं, फर्नीचर कितना है, इत्यादि पर की ) खबर रखता है । 


स्फटिकरमणि पर के संयोग से रंगीन दिखाई देता है, किन्तु उसे बते- 
मान में स्वभाव से स्वच्छ देखा जा सकता है। सफेद वल्न भी परनिमित्त 
से मैला दिखाई देता है, किन्तु उसे वर्तमान में स्वच्छ देख सकते हैं। 
यह तो इश्टान्त है। उसमें देखनेवाला दूसरा है, वह यों कहता है; किन्तु 
आत्मा में जो वतेमान मलिन अवस्था है, वह मूल स्वभाव नहीं है, इस- 
लिये वरतेमान में मलिन अत्रस्थावाला जीव भी उसका निर्मल स्वभाव देख 
सकता है।' 


प्रश्न--अशुद्ध अंबस्था में स्थित जीव को शुद्ध भ्रवस्थां में स्थित जीव 
मूल शुद्धस्वरूप से देख सकता है यह तो संभव है, किन्तु निचलो 
(अशुद्ध ) अवस्था में स्थित जीव को शुद्ध स्रभाव कैसे ज्ञात हो सकता है! 


उत्तर--आत्मा में ज्ञान, दशेन और चारित्र गुण हैं। उसमें चारित्र 
ओर श्रद्धा गुण मलिन परिणमित होता है, किन्तु ज्ञानयुण त्रिकाल ज्ञान- 
रूप से रहता है, रागरूप से नहीं । इसलिये ज्ञान ज्ञायकस्वमाव से स्व-पर 
को जानता है। इससे अशुद्ध अवस्था के समय भी पूर्ण शुद्धख्वभाव केंसा 
है, उसे आत्मा जान लेता है। अज्ञानी के भी ज्ञान अस्तिरूप से है। 
राग को निजरूप मानने से उप्तका ज्ञान नास्तिरूप हुआ ,दिखाई देता 
है । दृष्टाशक्ति, ज्ञानमुणं ओर वीर्यगुण में विपरीतता नहीं है, क्रितु कमी 
हो जाती है। भज्ञानदशा में भी ज्ञानगुण की प्रगठता तो होती ही है, 
उस प्रगठता को स्वरामिम्रुख करे तो - सम्यश्ज्ञोन प्रगट « हो सकता है और 
जीव उसके द्वारा तरैकालिक निश्चय स्वभाव को जान .लेता है। 

श्रद्दा और चारित्र ग्रुण के कार्य की अपेक्षा ज्ञानगुण का काये सिन्र 
है. क्‍योंकि वहेँ ज्ञानगुण है, अर्थात्‌ वह जानने का काये करता दै। यथपि 
' समस्तगुण पूर्ण निमल एक साथ होते हैं तथापि ज्ञानगुय निमेलता 
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'को प्रथम बतलाता है | सम्यक्दर्शन, स्म्यज्ञान हुआ और उसमें जो 
ज्ञायकरूप से प्रथम ज्ञात हुभा, सो वह पहले ज्ञायक ही था, वर्तमान में 
ज्ञायक है ओर भविष्य में ज्ञायकरूप ही रहेगा। सदा ज्ञायकरूप होने से 
चारित्रगुण में जो कुछ अशुद्ध अवत्था रह जाती है उसे ज्ञान जान लेता 
है ।, वह अशुद्धता यहाँ गोण दहै। इसप्रकार साधकमाव में गुण के काये 
का भेद होता है । 

प्रश्न--अशुद्ध अवस्था गौण है? 

उत्तर--श्रद्धा ओर ज्ञानमुण का लक्ष अखड-ज्ञायक तत्व पर है। 
उस श्रद्धा के वल से निमलता बढ़ती है और इसलिये वंतेमान द्षणिक॑ 
मलिनता गोण होजाती है। आत्मा में भ्रशुद्ध अवस्था क्षणिक, वर्तमान 
एक समय मात्र को नई होती है, उसके नाश की प्रतीति का यहाँ. बल 
है | अखड शुव की दृष्टि के लक्ष्य में शुद्ध द्वव्यस्वभाव की मुख्यता 
रहती है; वह द्रव्यद्ष्टि है और उस द्व्यदृष्टि से देखनेवाला क्षणिक 
विकार को लक्ष में नहीं लेता । 

जैसे शरीर के किस्ती एक अंग पेर फोड़ा हुमा हो, तो कुछ दी 
उपचार के बाद उसे ऊपर से ठीक होता देखकर और यह जानकर 
कि भीतर से सड़ा नहीं: है; संपूर्ण निरोग शरीर ,के लक्ष्य से वतेमान में 
भी डाक्टर कह देता है. कि थोड़ी कसर रह. गई है, किन्तु रोग मिंट गया 
है; चार-छह्द दिन में पूरे निरोगः हो जाओगे;, इसीप्रकॉरें चैंतन्य मगेवांन 
आत्मा ज्ञायकस्वरूप से संपूर्ण निरोगी हैं। वर्तमान में होनेवाले दीणिक 
पुण्य-पापादि विंकार जितना ही में हूँ; इसप्रकारं जो. जीव अपने को 
विकार-रोगरूप मानता है, उसका विकार“रोंग नहीं मिंटता, किंतु वेतेमान 
च्णिक अवस्था दी मलिन क्ैतों भी भीतर 'सति “अर्थात्‌ शेक्तिरूषप से 
वतमान में, त्रिकालं .पूण निर्माल हूँ; ऐंसे-पूरों। निरोगस्वमात्र पं? जिसकी 
इष्टि है उसके क्षणिक रागरूपी .रोग' का नाश) होजाता है । 
-, जैसा कि ऊपर कहा है वैसे तत्त्व: की प्रतीर्ति, के बिना: जिंधंका 
जीवन यों ही पूरा होगया उसका जीवन कीड़ी मकोड़े के समान हैं | 
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जिसने इस अपूर्व तत्व को जान लिया है उसका जीवन मोक्ष-निवास के 
योग्य होगया है। 

में परसे सर्वथा मित्न, पूरे स्तंत्र हूँ, में ऐसा पराधीन नहीं हूँ कि 
जिसे अन्य की सहायता की आवश्यकता हो | ऐसी प्रतीति के बिना 
कोई भले ही संपत्तिशाली हो तो भी वह गरीब ओर पराधीन है । जो 
अधिक्र मागता है वह बड़ा मंगता ( मिखारी ) है ओर जो थोड़ा मांगता 
है बह छोटा मगता (भिखारी ) है । 

आत्मा, की समृद्धि की प्रतीति के बिना सभी रंक-भिखारी हैं । 
च्रतेम्ान मलिनता का लक्ष्य गौण करके, निरोग निर्मल ज्ञायकस्वरूप को 
देखने की श्रद्धा ही पूर्ण निरोग-मेक्ञ प्राप्त करने का उपाय है। 
अतरंग में यथाथे समक हुईं कि तत्दाण ही समस्त राग या अस्थिरतारूप 
अशक्ति दूर नहीं हो जाती, किन्तु जिसप्रकार रोग' उपशांत ही रहा हो 
ओर यह मालूम हो जाय कि-रोग अब दो-चार दिन में बिल्कुल मिट 
जायगा अथवा रोग के दूर हो जाने के बाद मनुष्य के थोड़ी .ती कम- 
जोरी रह जाती है वह भी अब निरोगता' को ध्यान में रखते हुये 
खुराक लेने से थोड़े ही समय "“में- दूर होजायगी ओर शरीर पुष्ट होजा- 
यगा । ( यदि रोग के रहते हुये पृष्टि कारक खुराक ले तो रोग बढ़ता 
है ) इसीग्रकार अंतर में प्रतीति होनेपर पूण निरोग होने की 'आतरिक 
स्थिरतारूप आनंद की खुराक लेकर पूर् पुष्ट ( सर्वज्ञत्य ) अल्पकाल में 
हो जायगा किन्तु अविकारी, निरोगी तत्व की समझ के बिना राग बढ़ 
जायगा | मैं वर्तमन मलिन' अवस्था मात्र ही नहीं हूँ क्रिल्तु बतेमान में 
पूरे] धुवस्वभाव,- निमल हूँ, ऐसे बल से आशिक निर्मेलता,-निरोगता तो 
ग्रगठ हुईं ओर उुसी- स्वभाव के बल.से अल्पकाल में साज्षात्‌ 'मोक्षदशा 
अगठ द्वोनी है; ,इसप्रकार/ वर्तमान निर्मल अंश से संपूर्ण निमेल मोक्ष, को 
जानता है। किन्तु जिश्नके झात्मा में भव की आतिरूप, परमें। स्वाधित्व, 
करत मानने का रोग दूर नहीं हा, उसे पुण्य के शोथ से निरोगीपन 
आप्त नहीं होता। 
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आत्मआंति सम रोग नहिं, सदगुरू वेध सुजान। 
गुरु आज्ञा सम पथ्य नहिं, ओऔषध विचार ध्यान ॥ 


( भ्ाव्मसिद्धि ) 


श्रीमद्‌ राजचद्र ने भी सबसे पहले भावनिद्रा और भावरोग को 
दूर करने का उपाय करने को कहा है। अपने को ज्ञाता-साक्षीरूप से 
भूलकर पर को अपना माननेरूप आत्मंश्राति के समान जगत्‌ में कोई 
रोग नहीं है। पुण्य-पाप मेरे हैं, में पर का काम कर सकता हूँ, पर 
मुझे सहायता करता है, देहादि की क्रिया मेरे आधीन है, इत्यादि प्रकार 
की विपरीत मान्यतारूप रोग अनाद का है, उसे दूर करने के लिये 
£ सदगुरु चतुरैद्य हैं? अर्थात्‌ छुज्ञानी गुरु होना चाहिये, भर “ गुरु 
आज्ञा सम पथ्य नहि, ओषघ विचार ध्यान |” औषधि में पथ्य की 
विशेषता है, सर्वज्ञ के कहे हुये आशय के अनुसार अपना हित-अहित 
क्या है इसका विवेक अंतरंग में लाना चाहिये, यही सच्चा पथ्य है, 
उप्त पृथ्य सहित ओषधिरूपी छुविचार को लेकर ध्यान करते करते स्वरूप 
की महिमा में स्थिर होना सो चारित्र है। सम्यऋूचारित्र के होनेपर पूरे 
वीतरागता होकर निर्मल मोक्चदशा अवश्य प्राप्त होगी | 


ज्ञान और ज्ञान की क्रिया, निश्चय-व्यवह्ार निज में होता है । 

कर्म के निमित्ताधीन द्वोनेवाली  अशुद्धि द्रव्यद्ृष्टि में गोण है, व्यव- 
हार (पराश्रितमाव ) है, अभूतार्थ (जो त्रिकाल न रहे ऐसा क्षणिकभाव ) 
है, असत्याथे (त्रिकाल रहने वाले स्वरूप से विपरीत ) . है, उपचार 
(जो फर-निमित्त से होता है) है| द्व्यदृष्टि शुद्ध है, अभेद (ज्ञान, दशन, 
चारित्र ये समस्त गुण निज में एक साथ अभेद ) है, निश्चय ( पर- 
निमित्त की अपेच्ता से रहित, स्वाश्रित ) है, भूतार्थ ( त्रिकाल रहनेबाला ) 
है, सत्याथ (निर्मल स्वत्ंत्ररूप से अपना भस्तित्वमाव) है, परमाथे है; 
इसलिये -आत्मा' ज्ञायक ही है, उसमें भेद नहीं है; इसलिये वह प्रमत- 
अप्रमत नहीं है । हु 
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उसे “ज्ञायक” नाम ज्ञेय को जानने से दिया गया है। सामने 
जैसा पदाथ होता है वैसा ही, ज्ञान ज्ञानमें -होता है, तथापि उसके 
ज्ञेककतत अशुद्धि नहीं है । 

ज्ञान के द्वारा श्रद्धा का लक्ष होता है, फिर भी श्रद्धा श्रद्धा से 
(स्वभाव के ऊपर लक्ष्य करने से.) प्रगट छ्वोती है; और श्रद्धा के 
सूम्यकूत्व, को: लेकर, ज्ञान में भी सम्यकृत्व आता है। 

शुद्धनय ( सम्यक्क अ्रतज्ञान के अंश ) के द्वारा.आत्मा कोपरसे निराला, 
अखंड ज्ञायक्रहूप से लक्ष में लेना ओर, ऐसा मानना कि इसी स्वरूप म्रें 
त्रिकाल रहता है सो सम्यकुश्रद्धा है । 

जो त्रिकाल एकरूप निभल रहे ठसे सम्यकस्वभाव. कहा जाता है। 
जो आत्मा का स्वभाव हो वह उससे दूर नहीं हो सकता ओर जो दूर 
दो. जाता है वह ( पुण्य-पाप-विकार ) उसका स्वरूप नहीं है । 

शरीर, मन, वाणी को हटाना. नहीं पड़ता क्योंकिचे अलग ही है; 
वे अपने कारण से, अपन्ते में, रहते हैं, भाव्मा में नहीं: रहते | वरतेमान 
अवस्था में कमे , के निमित्त से शुभ-अशुभ विकारी' भाव होता है सो वह 
भगवान, आत्मा का स्वरूप नहीं है। जो भाव नाश होता दै उसेअपना 
मानना सो भिथ्यादृष्टि है | पुण्य-पाप का आदर अविकारी का अनादर 
है | पूरोक्रतकृत्य आज़ंदस्व॒रूप. में त्रिकाल एक्ररूप निर्मल ज्ञायकरूप में 
रहना ही आत्मा का शुद्धस्रूप है । यह शुद्धनय का विषय है. । 
.. जैसे पानी के प्रवाह में परवस्तु -(पुल, नाला) के निमित्त से 
खंड (भेद) होता, है, क़िन्तु वह पानी के सीधे प्रवाह का स्वरूप नहीं. है 
उसीप्रकार परसयोग- से उत्पन्न शुसाशुभभाव के द्वारा आत्मा में जो भेद 
होजाता है वह शुद्ध भात्मा, का ख्वरूप, नहीं,है वे सब भेद अशुद्ध 
द्रव्याथिकनय के व्रिषय, हैं, 

आत्मा में क्‍या, हो रहा दे, वह क्या मान- रहा है ओर उपादेय 
क्या है! यह यहीं कहा जाता, है। जगत्‌ जैसा मान, रहाःदै वैसा ही 
कर रहा है कितु वह सब चथा दै। तत्व के समझे बिना जन्‍्मं>मरण 
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का अन्त नहीं होता | अनादिकाल से जिस भाव से गीत श्रमण कर 
रहा दै उस बंधनभाव का यदि प्ात्मप्रतीति के द्वारा नाश न करे तो 
मिथ्या श्रद्धा में अनन्तमव कराने की शक्ति है । 

यदि कोई कहे कि ऐसी सूकुम बाते हमारी सम्क में नहीं आती, 
सो उसके उत्तर में यों कहना चाहिये कि इसके समके बिना नहीं चल 
सकता। सच्चा सुख चाहिये हो तो फसे मिन्नरूप में घमे को समकना 
चाहिये । आत्मा अरूपी, है, उसका भाव अरूपी है, इसलिये समझ में 
नहीं आता ऐसा नहीं मानना चाहिये। आत्मा को यथाथे जानकर पुण्य- 
पाप, की प्रद्ृत्ति से छूठकर, निज में स्थिर होकर अनन्तजीव मोक्ष गये है। 
जितना प्रत्येक आत्मा में सामथ्ये है, उतना ही कहा, जाता है। प्रत्येक 
आत्मा की जाति एक द्वी है, इसलिये सर्वेज्ञ मगवान ने जैसा स्वरूप कहा 
है बैमा जो प्रगट करना चाहे वह उसे सघममकर प्रगट कर. सकता है। 
कोई एक ही झात्मा ऐसी ग्रतीति कर सकता है दूसरा नहीं कर सकता, 
ऐसी बात नहीं है । 

आत्मस्वभाव तो सदा शुद्ध ही है, उसमें से विकार या अशुद्धता 
नहीं आती आत्मा पर के निमित्त से रहित अनन्तगुणों की खान है। 
'परसयोग के लक्ष से, पर में अच्छा-चुरा मानने-से बतमान अवस्था में 
चुणय-पाप- होता है। 

लोग कहते हैं कि -हमें आत्मा का स्वरूप प्रत्यक्ष, दिखाई नहीं देता। 
आचाये उनसे पूछते हैं कि जगत के- जड़ पदार्थों में खुख है यह भाखों 
से- प्रत्यक्ष- देखकर किसने निश्चय किया है,? सुख,पर में है ऐसी कल्पना 
किसने की ओर कहे की। है ?, इसकी कोई, मी ख़बर नहीं है। इसका 
कारण ज्ञान की मूढुता है । चैतन्य भगवान पर से, मित्न, पर के आश्रय 
से, रद्दित- है ।. उसकी प्रतीति के बिना 'जीव भले ही बहुत संपत्तिशाली 
हो, विशाल मवन में, रहता हो, फिर भी वह वैस्ता ही है, जैसे पत्रेतों 
की गुफाओं. में, अजगर आदि पड़े रहते. हैं; क्योंकि जिसे हित-अछित' 
का पर्मार्थत: मान नहीं दै वह मूढ़ दी है। भगवान कुन्दकुल्दाचारो ने 
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अष्टपाहुड़ में कहा है कि जिन्हे आत्मा की खबर नहीं है वे मानों चलते-- 
फिरते मुर्दे हैं। " 

जो जड़ आदि जाना जाता है वह जडू में नहीं जाना जाता, 
कितु ज्ञान से ज्ञान में जाना जाता है, ज्ञान ज्ञान की अवस्था में रहकर 
जानता है। ज्ञान में अपनी ज्ञानहूप अवस्था दिखाई देती है। 


अज्ञानी जड़ में-देह, इन्द्रिय, त्री, धन आदि में सुख मानता है 
कितु यह कल्पना मात्र है। यदि 'जड़ के टकड़ें करके उसमें देखे तो 


खुख कहीं भी दिखाई नहीं देगा, फिर भी अज्ञानी मूढ़ता के कारण 
पर में खुख मानता हैं। वर, ग॑न्ध, रस अथवा स्पशे में किचितमात्र 
खुख नहीं है। अज्ञानी ने विना देखे ऊपर से कल्पना करके उनमें सुख 
मान रखा है। मैंने किस स्थान से छुख का ' निश्चय किया है, इसकी 
भी उसे खबर नहीं है, फिर भी अज्ञानी उस कल्पना में ऐसा नि.शक. 
लीन हो गया है कि वह उससे मिन्र कुछ मी निश्चित करने के लिये 
तैयार नहीं होता | शरीर, इन्द्रिय, धन, मकान आझादि 'जड़ को यह खबर 
नहीं है कि हम कौन है। खबर करने वाला तो स्त्रयं है, फिर भी कीमत 
दूसरे की आकता है! सम्यंग्दशनगुण की विपरीत अवस्था के द्वारा वह 
पर का कर्ता-भोक्ता है, पर में सुख-दु.ख है ऐसा मानकर पर में निःसंदेह 
प्रबत्ति कर रहा है जहाँ भूल होती है वहाँ 'यदि सुधार करने के लिये 
खुलट जाये तो यह्द स्प्ट दिखाई देने लगे कि निराकुल, पतीन्द्रिय सुख- 
स्वभाव अपने में हो है, उप्तमें कल्पना नहीं करनी पड़ती । अज्ञान अर्थात्‌ 
अपने निमेलस्वभाव की असमम्म से उस अज्ञान के द्वारा पर में सुख की 


कल्पना कर रखी है| जिसमें सुख नही है उसमें सुख की कल्पना करके 
अज्ञानी जीव मंद आकुलता को सुख मान लेता है 


आत्मा में शुभ विकल्प छाणिक भेदरूप ज्ञात होता है, वह उपचार 
है, अर्थात्‌ परमार्थ से. वह मिथ्या है। शरीर, मन, वाणी के साथ आत्मा 
का कोई सम्बंध नहीं है, झात्मा तो ज्ञान, शांति, निर्मलस्रमांव एकरूप 
' है। उंसमें पर के लक्ष से जो पुण्य-पापभाव के भेद द्वोतां हैं, वह सब' 
अशुद्ध दृब्याथिकनय:का ;विषेय कै । ह 
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सच्चे -आत्मतत्व की दृष्टि में विकार नहीं है, क्योंकि विकार क्षणिक 
अचत्या है, इसलिये वह पर्यायार्थिक है, वह पराश्रित है इसलिये व्यवहार 
है, जो व्यवहार है वह संयोग से उत्पन्न होता' है, और जो संयागाधीन 
भाव है वह' छोड़ने योग्य है; जो यह नहीं जानता वह मिध्यादृष्टि- 
अज्ञानी है। 

आत्मा ने अनतकाल में यह बात कभी नही सुनी, तब फिर वह 
मनन कहीं से करेगा * ब्रत, तप, दया आदि के शुभभाव हो, अथवा 
चोरी, हिंसा आदि के अशुभभाव हों सो वे दोनों विकार है, बधन दे, 
६ मात्र अशुभ से छूठने के लिये शुभभाव ठीक है, किन्तु उस्तसे धर्म नहीं 
होता ) इसप्रकार जबतक नहीं समकृता तबतक जीव पर के कतेब्य का 
अभिमान करके परिश्रमण करता रहता है । 


जो अविकारी मुकस्वभाव को अपना समकता है उसके परवस्तु 
को वृष्णा कम हुये बिना नहीं रहती। अज्ञानी जितना कर सकता है 
उससे 'अनतगुना शुभभाव ज्ञानी की भूमिका में हो जाता है। जबतक 
ज्ञानी के पूरे वीतरागता प्रगट न हुईं हो तबतक निम्न भूमिका में 
अशुभ से बचने के लिये उसके शुभभाव होता तो है, कितु वह उसका 
स्वामी नहीं होता | 

रजकण, देहादि की प्रवृत्ति ओर पुण्य-पाप आदि कोई मेरा स्वरूप 
नहीं है; ऐसी प्रथम श्रद्धा होने पर ही ज्ञानी के पर में अनन्ती आसक्ति 
का प्रेम दूर हो जाता है, फिर विवेक सहित अशुभ राग घटाने के लिए 
दानादि के द्वारा वह तृष्णा घटाये बिना नहीं रहता । अज्ञानी के द्वारा 
स्वामी बनकर किये गये पुण्य की अपेक्षा ज्ञानी के पुण्य का प्रकार 
प्रथकू द्योता है। देह की अमुक क्रिया हुँ इसलिये पुण्य नहीं होता; 
कितु उस- समय अपने परिणाम शुभ करे तो पुण्य होता है। अज्ञानी 
स्वामीपने से पुण्य का शुभभाव करता है तो उसके फल से कमी देव 
या मनुष्य हो जाता है, किन्तु फिर मरकर तियँच, नारकी, निगाद आदि 
चारों गतियों में परिश्रमण करता है। 
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जित भाव से बध होता है उस भाव से धम नहीं होता। मैं मिन्न 
निविकारी हैँ, कमें के 'निमित्त से होनेवाले विकार से मित्र हैँ, ऐसी समझ. 
जिमके नहीं है वह घमे के नाम से जहाँ-तहेँ। कर्वृत्व का अभिमान करेगा। 
/ यह शुभभाव करता है उसका अन्पपुण्य बंधेगा, किन्तु साथ ही मिथ्या- 
इषप्टि का महान्‌ पाप भी बंघेगा । यहँ। यह कहने का मतलब नहीं है कि 
पुण्य को छोड़कर पाप करे," कितु तात्पय यह है कि ज्ञानी के विकारी 
भाव का कठेत्व या स्वामित्व नहीं है । ज्ञानी लाखों का दान करता है 
फिर भी किसी शुभभाव में उसके स्वामित्व नहीं है, वह मेरा क्तैंन्य 
नहीं है, देहादि की तथा दानादि की क्रिया का मैं स्वामी नहीं हूँ, कितु 
मैं मात्र ज्ञानस्वभाव का ही स्वामी हूँ, ऐसी दृष्टि अन्तरंग में हुये बिना 
फिसी को आत्मधमें का अंश भी प्रगठ नहीं होता। 

यहा. यह बताना है कि जिनमत का कथन स्याद्वाद है | इसलिये 
अशुद्धनय को सर्वथा असत्यार्थ नही मानना चाहिये; अशुद्ध अवस्था नहीं 
है यह नहीं मानना चाहिये। अशुद्धता अज्ञानभाव से है, दूव्यस्वभाव में 
नहीं, यह जानना चाहिये । 

आत्मा स्वभाव से निमेल है। किन्तु वतेमान अवस्था में साक्षात्‌ 
निमल नहीं है। यदि अन्रस्था से निभल हो तो पुरुषा्थ करके राग दूर 
करने की आवश्यकता न रहे | यदि निर्मल अवस्था प्रगट हो तो प्रत्यक्ष 
आनन्द प्राप्त हो; किन्तु प्रत्तप आनन्द नहीं है इसलिये अवस्था में 
अशुद्धता है। उसे दूर करने के लिये पुरुषाथ करना चाहिये । 

स्वभाव में रागद्वेष नहीं है, इसग्रकार निर्मेलस्वभाव की श्रद्धा करने 
के लिये ओर निममेलस्वभाव को डपादेय मानने के लिये कहा जाता है। 
पुण्य-पाप का चिकारी भाव जीव की अवस्था में होता है, कुछ जड़- 
देह में शुभ-अशुभ विकल्प नहीं होता ? अशुद्धता परदन्य के सेयोग से 
आत्मा में होती है, पर में नहीं । 

--- कुछ लोग कहते -हैं. कि शरीर का घर्म शरीर -में -होता है; --रोगांदि -. 

की अवस्था देह में द्ोती है यह सच है, किन्तु आत्मा जो रोग देखकर 
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देख ओर निरोगता देखकर राग करता है वह आत्मा में होता है, 
संयोग से सुख-हु'ख नहीं होता। फिर भी संयोग में ठीक-अठीक मान- 
चर में रागी हूँ, में द्वेषी हूँ, इसप्रकार जीव विकार करता है ओर इसी 
से पर में खुख-हु ख की कल्पना करता है। उस अशुद्ध अवस्था को 
अपनी मानने के रूप में जो अशुद्धनय का प्रक्ष है वह व्याव्य कहा गया 
हैं, क्योंकि आत्मा में पर के आश्रय से जो पुण्य-पाप विकार होता है 
व्रह मेरा है, ऐसी अशुद्धदमप्टिरूप व्यवहार का फल चौरासी के अवतार 
में परिम्रमण करना हैं। 

कोई कहता कि अभी पाप को छोड़कर पुण्य करते हैं, फिर बाद 
में घम करने लगेगे | उससे कहते हैं कि जो ऐसा-भाव नहीं करता 
कि अभी ही धर्म समकना चाहिये वह यदि कढाचित्‌ ख्र्ग में जायगा 
तो चहाँ भी आकुलता का अनुभव करेगा, अज्ञानी वहाँ भी इंद्रियों के 
विषय की आकुलता से भीतर ही मीतर जल रहे हैं । 

बीतरागदेव कहते हैं कि भगवान आत्मा के लक्ष्य को चूककर 
जो पुण्य-पाप के ज्खिक विकार को अपना मानता हैं उसे जन्म-मरण 
के दुव फल॒ते रहते हैं | जितना परलद्ा से, पर में कल्पना से 
सुख माना वह छुख नहीं है । ज्ञानी के आत्मा के छुख के सामने 
का पद भी सड़े हुये तिनके के समान है। ज्ञानी के पुण्य क्री 
महिमा नही है, आदर नहीं दै, वह तो गुण के जलने का फल है ॥ 
पर को, विक्तार को अपना माननेरूप व्यवहार का फल संसार है | जो 
विकार है वही मेरा कर्तव्य है, ऐसा मानेनेवाला आत्मा संसार में 
- दुःख भोगता है । 

मतत्रान आत्मा निर्विकार, ,पवित्र आनंदमन है उसे श्रद्धा के विषय 
में नहीं लिया और पुण्ण-पाप्र के गीत गाता रहा, तथा विकार ओर 
बेच का आदर -किया, उसे जन्म; जरा, मरण से रहित को श्रद्धा को 
खबर नहीं है; इसलिये वह पदमअ्रय से अच्छा-घुरा मानतेरूप अन्नान का 
फल-दु.ख भोगता है | 
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पुण्य-पाप विकार मेरा स्वरूप नहीं है, में पूर्ण शुद्धस्वरूपी हूँ, 
इसप्रकार माने तो दु:ख दूर होता है | इस दुःख को दूर करने के 
लिये शुद्धनय का उपदेश मुख्य है । जब शुद्धनय के द्वारा शुद्धस्वरूप 
जानकर निविकारीदशा प्रगठ करता है तब जीव सुखी होता है, इसलिये 
शुद्धनय का उपदेश प्रथम से दी उपयोगी है | शुद्धस्वमाव को बताने 
वाला उपदेश खूब चुनना चाहिये । 


आत्मा द्रव्यस्वमाव से त्रिकाल निर्मल है, कितु बतेमान अवस्था में 
पुण्य-पाप का विकार उसे नहीं होता इसप्रकार सवेथा एकात सममने 
से मिथ्यात्व होता है इसलिये अपेक्षा के भाव को बराबर समझकर जो 
च्लणिक विकार है उस ओर का लक्ष्य छोड़कर, में अविकारी अनंत 
ज्ञानानंद की मूर्ति हूँ, इसप्रकार अपने पूर्ण शुवस्वमाव को लक्ष में लेने 
चाली शुद्धदृष्टि का अवलंबन, लेना चाहिये | पूर[स्वरूप की प्राप्ति होने 
के बाद अर्थात्‌ पूणे वीतराग होने के बाद शुद्धनय का भी अवलंबन 
नहीं रहता । 

जैसे कोई राजपुत्र राजा होने योने योग्य हो, कितु जबतक वह 
चर्तेमान में संपूर्ण राज्य का स्वामी नहीं हुआ तबतक उसके विकल्प 
रहता है; किन्तु जब वह साक्षात्‌ राजा होकर गादी पर बैठ जाता है 
ओर अपनी आज्ञा चलने लगती है तब फिर यह विकल्प नहीं रहता कि 
मैं राजा हूँ, ओर उसकी भावना भी नहीं रहती । इसीग्रकार प्रारंभ में 
जो इतनी अवस्था मलिन है वह मैं नहीं हूँ कितु में तो पूरे हूँ, शुरू 
हुँ, निमेल हूँ, इसप्रकार निमेल पक्ष की ओर जाने के लिये कुकता है-- 
उसकी भावना करता है, किन्तु जब वस्तु की प्रतीति करके निःशंक हो 
जाता है तव फिर स्वरूप का निणय करने का विकल्प नहीं रहता । 
निणेय होने पर सम्यऋ-श्रद्धा संबंधी विकल्प नहीं रहता। 

प्रमाण का फल वीतरागता है। में दृब्यस्वभाव से पवित्र हूँ, भ्रवस्था 
से थोड़ी मलिनता है, स्वरूप में स्थिर होने पर वह मलिनता दूर होकर 
निविकल्पता आती है और उसका फल वीतरागता दै, इसप्रकार निश्चय 
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करना योग्य है | गुणस्थान की परिपाटी में छट्ठे गुणस्थान तक तो प्रमत्त 
कहा जाता है ओर सातवें से लेकर अप्रमत्त कहा जाता है, परंतु इन 
सर्व गुणस्थानों में कमें के निमित्त की अपेक्षा होती है, यह अशुद्धनय के 
कथन की अपेक्षा से है; शुद्वनंय से आत्मा निरपेक्ष ज्ञायक ही है। 

प्रश्न--आत्मा अनन्त ज्ञानमूर्ति, अपने अनन्तगुण से अमिन्र, निर्मल, 
पूर्ण और पर से मित्र बताया गया है, उसकी श्रद्धा ही सम्यग्दशन है। 
उस पूर्गस्वरूप को पुण्य-पापादि पर से प्रथक्ू जानने वाला ज्ञान और 
उसमें स्थिरतारूप चारित्र, इन तीनों को आत्मा का घर्म कहा गया है। 
यह तो तीन भेद हुये । इन भेदरूप भावों से आत्मा के अशुद्धत्व आता 
है या नही! 

उत्तर--बर्तु अभेद है, उसमें भेदरूप लक्ष करने पर राग (विकल्प) 
होता है ओर विकल्प में पर की अपेक्षा से जितनी जितनी अवस्था के 
अकार होते है उतनी अशुद्धता होती है। एक में भ्रपेक्षा भेद नहीं होता। 
जत्र दूसरी वस्तु, पास में रखी जाती है तब इसकी अपेक्ता से छोठा, 
ओर इसकी अपेद्या से वड़ा, ऐसा कहा जाता है ओर तब दूसरे की 
दृष्टि से देखने पर परकी अपेक्ता होती है। इसग्रकार चैतन्यमूति निबि- 
कल्प है. उसमें राग-द्वेंघ, पुण्य-पाप विकार, प्रमत-अप्रमत्त, बेध-मोक्ष, 
इत्यादि भेद परसयोग की अपेक्षा से होते हैं । यदि आत्मा को अकेला 
सामान्यरूप से लक्ष में लें तो वह ज्ञायक, चिदानंद, त्रिकाल निर्मल है, 
ओर ऐसे उसका एक ही प्रकार होता है । 

यह पर एक ही निरपेक्षस्रमावभावरूप से आत्मा कैसा है, उसकी 
पहिचान करने की वात चल रही है। जो यह मानता है कि यह कठिन 
मालूम पड़ रहा है, हमारी समम में नहीं आ सकता, वह उसका पात्र 
होने पर भी अपान्रता की बाते करता है। भात्मा का स्वरूप समकना 
सहज है, क्योंकि उसमें कष्ट नहीं है। जबकि दो घड़ी में मोक्ष प्राप्त 
किया जा सकता है तब उसे कठिन कैसे कहा जाय £ पाँच लाख का 
बंगला दो घड़ी में नहीं बंध सकता, क्‍योंकि' वह परवस्तु है ओर परवस्तु 
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आत्मा के आधीन नहीं है, किन्तु आत्मा चिदानंदमूर्ति है, ऐसी प्रतीतिं 
करके जो स्वभाव में स्थिर होता है उसे अन्तमुंह॒त में पूर्ण निमेल केवल- 
ज्ञानदशा प्राप्त हो जाती है इसलिये जो' आत्मा की सत्ता की बात हैं 
वह सरल' है । 

प्रश्न--यदि आत्मा का ज्ञान सरल हैः तो जीव उसे सममकर 
शीघ्र स्थिर क्‍यों नहीं हो जोता ? 

उत्तर--यहूँ। प्रथम अपनी स्वाधीनता की निर्मल श्रद्धा करने कौ 
बात है| सच्ची आंतरिक पहिचान होने के बाद उस निमल श्रद्धा के 
बल॑ से जीव स्थिर हो जायगा ओर आत्मा के संपूर्ण शुद्धस्वरूप की 
श्रद्धा होने से वह अल्पकाल में मोक्ष प्राप्त कर सकेगा, इसलिये प्रथम 
सत्य का आदर करके उसकी रुचि बढ़ानी चाहिये | 

जो यह कहता है कि “अभी नहीं, ” वह मूख है | जहेँ। वारह महीनों 
में पाच लाख रुपये मिलते हों वहें। यदि एक महीने में उतने मिल जाये 
तो उससे कोन॑ इन्कार करेगा ? रुचिकर वस्तु अल्पकाल में मिल जाय तो लोग 
उसमें आनन्द मानते है। एक घण्टे में पाच लाख रुपये कमा लिये यह 
खुनते ही हृदय-उमग से भर जाता है। जिसे जिसकी रुचि होती है 
उसे उसकी प्राप्ति हुईं जानकर हुथे का पार नहीं रहता, उसे उसके 
अति बहुमान आये बिना नहीं रहता। किन्तु यह तो मात्र ससार के 
अनुकूल संयोग की बात हुई। जिसका फल शून्य है। क्योंकि उससे 
आत्मलाभ कुछ नहीं होता । आत्मा की अपूर्वे बात अल्पकाल में मोक्ष 
ग्राप्त कर लेने का छुयोग ओर उसकी महिमा को झुनकर जो हथे से 
उछले पंड़े ओर कहे कि में भी दो धड़ी में केवलज्ञान प्राप्त करने की 
पूणे शक्तिवाला हूँ, वही सच्चा जिज्ञासु है। किन्तु यदि कोई यह मानले 
कि हम भी है| कहदें, आचार्यदेव ने भी कहा है कि दो घड़ी में 
केवलज्ञान प्राप्त हो जायगा किन्तु समक् का कोई मेल नहीं बैठता, तथा 
यह न समझना चाहता हो कि चैतन्य की निर्मेलता क्‍या है ओर मलि- 
नता क्या है, फिर भी केवलज्ञान चाहिये हो तो यह कैसे हो सकता *दै! 
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जैसे किसी को सिपाही होना है किंतु उसने बंदूक परंड़ने की कला 
प्राप्त नहीं की तो अभ्यात्त के बिना शत्रु को कैसे मार सकेगा” इसी- 
ग्रकार स्वभाव परमाव क्या है! यह जाने बिना तथा उम्रकी श्रद्धा ओर 
सम्यज्ञान के विषेक की कला को प्राप्त किये बिना राग-द्वेष को कैसे 
दूर कर सकेगा ? शास्त्रों में कहा है कि 9८ मिनिट में आत्मा केवल- 
ज्ञान प्राप्त कर लेता है। यह आत्मा की अनतशक्ति की महिमा के 
लिये कहा है। अनंत आत्माऐं पूर्णपुरुषा्थ करके ४८ मिनिट में 
केवलज्ञान को प्राप्त हो चुकी है, में मी वैसा ही हूँ, ऐसा निणेय करके 
चैसी भावना करनी चाहिये । 

आत्मा के परवस्तु का स्वामित्व त्रिकाल में भी नहीं है, इसलिये 
परचस्तु में वह यथेच्छ नहीं कर सकता । कदाचित्‌ पूर्वपुण्य के 
निमित से उसे अपनी इच्छानुसार संयोग मिलता है, कितु उसमे वर्तमान 
पुरुषाथ किचित्‌मात्र मी कार्यकारी नहीं है, तब आत्मा में तो पुरुषार्थ 
ही कार्यकारी है। इसलिये उम्तकी प्राप्ति के लिये अनतपुरुषा्े 
करना चाहिये । 

जैसे सोना एक है, उसमें पीलापन, चिकनापन और भारीपन ऐसे 
तीनभेदों को लक्ष में लेने से एकरूप सोना लक्ष में नहीं आता, कितु 
भेद को गौण, करके एकाकार सामान्य सुवण को देखने से उसमें पीला- 
पन, चिऋनापन इत्यादि का भेद दिखाई नहीं देता; उसीप्रकार आत्मा 
में दर्शन, ज्ञान, चारित्र, इन तीन गुणों से देखने पर एकल्व आत्म- 
स्रूप लक्ष में नहीं आता कितु विकल्प होकर भेद लक्ष में आता 
है। उसे वतेमान पर्याय का भेदरूप लक्ष गौण कैसे है? श्रद्धा, ज्ञान, 
चारित्र तीनों आत्मा में एकसाथ है ऐसे अमेद की श्रद्धा केसे होगी: 
इसप्रकार शिष्य प्रश्न करता है । 

समाधान---आत्मा में दर्शन-ज्ञान-चारित्र है, इसग्रकार तीनों का 
विचार कंरनें पर राग की रेखा आजाती है इसलिये दर्शन, ज्ञान, चारित्र 
को प्रथक्‌ प्रथकू भेदरूप लक्ष में नहीं लेना चांहिये, किल्तु अविकारी; 


२२२ ] समयसार प्रवचन : पहला भाग 


निरपेक्ष, पूण अभेदस्वरूप को लक्ष में लेना चाहिये, यह सातवीं गाथा 
में कहेंगे । 
अनादि के अज्ञानी को समकाने के लिये यह ' समयसार ? शात्र 
है, इसलिये सबसे पहले यह समझकने की आवश्यक्ता है। यदि कोई 
ऊपर ही ऊपर से प्राप्त कर लेना चाहे तो नहीं मिलेगा । यदि दु.खः 
को जाने तो उसे दूर करने का उपाय भी समझ में आ सकता है। 
इस सातवीं गाथा को समझते समय बहुतों के विपरीत तके उठते 
हैं । कितने ही लोग कहते हैं कि ९ दर्शन, ज्ञान, चारित्र आत्मा के 
नही हैं ', ऐसा कहा है! कितु क्‍यों नहीं हैं ? यह वे नहीं समकते । 
वास्तव में तो यहाँ यह कहा है कि इन तीनों का विकल्प (भेद ) 
आत्मा में नहीं है | इमलिये आचारयदेव का जो कथन है वह बराबर 
समकना चाहिये । “यथाथे ज्ञान हुये बिना आगम अनथेकारक. 
होजाता है।! 
ववहारेणुवदिस्सइ णाणिस्स चरित्तद्ंसणं णाणं । 
ण॒वि णाणं न चरित्त ण्‌ दंसणं जाणगो सुडो॥७॥ 
व्यवहारेणोपदिश्यते ज्ञानिनश्वरित्र दशन ज्ञानम । 
नापि ज्ञान न चरित्र न दर्शन ज्ञायकः शुद्ध/ ॥ ७ ॥ 
अथे : --ज्ञानी के चारित्र, दशन, ज्ञान-ये तीन भाव व्यवहार से 
कहे जाते हैं; निश्चय से ज्ञान भी नहीं है, चारित्र भी नहीं है और 
दशेन भी नहीं है; ज्ञानी तो एक शुद्ध-ज्ञायक ही है । 
में पर से मिन्न तथा स्व से एक अभेदस्वरूप, निरपेज्ञ, निरावलंबी 
हूँ, यह न सममना मिथ्यात्व है ओर अनन्त संस्तार का मूल है। 
घर्मी जीव. को निम्नदशा में सम्यग्दरशीन, ज्ञान, चारित्र ये तीन 
भेद व्यवहार से-परनिमित्त को अपेक्षा से कहे जाते है; एक ही वस्तु, 
में ये तीन गुण हैं, मिन्न-भिन्न-विभक्त नहीं हैं। जैसे कि; खबरों में 
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पीलापन, चिकनापन ओर भारीपन है परन्तु उसको “जो पीला है सो 
सोना है, उसमें चिकनापन है, भारीपन है ” इसप्रकार एक साथ रहे 
हुओं को, मिन्‍न-मिन्‍न कहना भेद बतलाकर समकाना सो व्यवहार है। 
इसीप्रकार आत्मा में सत्‌-त्रिकाल होना, चिद्‌-ज्ञान, आनद-- स्वरूप- 
रमण॒ता - स्थिरता, इन एक साथ रहनेवाले गुणों को मिन्‍न-मिन्‍न भेद 
करके कहना सो व्यवहार है | 

तीन भागों में तीन गुणों के मिन्न-मिन्न तीन भाग नहीं हैं । 
जैसे एक खाने में धनिया, दूसरे में जीरा ओर तीसरे में हल्दी अलग 
अलग है, उसीप्रकार आत्मा में तीन गुण मिन्न-मिन्न नहीं हैं; तथापि 
भेद करके कहना सो व्यवहार है; तीनों का जो एकरूप दैसो आत्मा 
का स्वरूप है; यद्दी निम्चय है । 

यदि कोई कहे कि “आपने आत्मा में से दीन, ज्ञान, चारित्र तो 
बाहर निकाल दिये ओर मात्र बातें करने का धर्म रखा है ” तो उसे 
कहा जायगा कि तुमने अपेक्षा को नहीं समका | यह तो मोक्ष पाने 
की प्मक है। जो यथाथरूप से समक् जाय वह अल्पकाल में ही मोक्ष- 
दशा को प्रगट कर सकता है | जो अपूर्ठभाव से सुने ओर समझे 
उसकी अनन्तभव की भूख भग जाय ऐसी यह अद्भुत बात है। 
भगवान आत्मा की महिमा को बताने वाले इस समयसार की अलोकिक 
रचना हुई दै। इसमें तीनों काल ओर तीनों लोक के सब समाधान हैं। 
जिसके भाग्य हों उसे यह छुनने को मिलता है। और जिसे सत्‌ का 
ग्रेम हो ओर पुरुषाथे हो उसके अन्तरग में यह वात अवश्य बैठ 
जाती है । 

पहले ही पूर्ण ज्ञायकस्वरूप निविकल्परूप है, उप्तकी वास्तविक श्रद्धा 
करके ग्रुण के भेद करने का यहेँँ। निषेघ किया गया हैं । विकल्प 
(राग का अंश) मेरा नहीं है । शुभ, अशुभ राग के भेद है उससे 
मित्र का विवेक करके अखण्ड ज्ञायक का एकरूप निश्चय करे तो बह 
'मेदरूप दशन, ज्ञान, चारित्र नहीं हैं, परन्तु अनन्तगुणों का पिण्ड आत्मा 
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है । इसप्रकार अभेद निम्धययरूप से आत्मा को-ल॒क्ष में लेना चाहिए, 
ऐसी श्रद्धा में ओर निविकल्प स्थिरता में भेद का निषेध होजाता है; 
परन्तु गुण का निष्नेघ नहीं होता ) 


चन्दन की लकड़ी में कोमलता, छुगधि ओर भारीपन तीन प्रवार 
हैं, उसकी अन्य पढार्थों से मिन्‍न पहचान कराने के लिये गुणों का भेद 
किया है | चन्दन की लकड़ी मे अपनेपन से जो होना है सो “अरिति? 
घर्म है, पर की अपेच्ता से न होना सो “नास्ति! धर्म है। इसप्रकार 
उसमें अनेक गुण है । इन समस्त गुणों के एकत्रित होते हुए भी “चंदन 
झुगधित है? इसग्रकार एक गुण को भिन्‍न करके पहचान कराना; सो 
व्यवहार है । 

जिन्हे निश्चय-व्यवहार का ज्ञान नहीं है, वे इस सातवीं गाथा का 
अथ अन्यथा करते है, उनको इस मूल को दूर करने के लिये इस गाथा 
का यहीँ। विशेष स्पष्टीकरण करते है। चन्दन की लकड़ी; को अन्य से 
भिन्‍न दिखाने के लिए उसके गुणों को मिन्‍न करके दिखाते है, तो भी 
उसमें भेद नहीं होता | इसीप्रक्रार आत्मा को पर से भिन्‍न पूर्शखरूप से 
पहचान कराने के लिये उसके अनेत धर्मों में से कुछ धर्मों के द्वारा 
सममाया जाता है। जैसे-श्रद्धा करे सो आत्मा, स्व-पर को जाने से 
आत्मा, जो अन्तरग स्थिरतारूप चारित्रमुण है सो आत्मा है।” यह 
तीनों. गुण प्रतितमय आत्मा में एक्र साथ-अभिन्‍न रहते “है। परन्तु जो 
अज्ञानी समझता नहीं है उसे एक-एक खुश प्रथक्ू करके समकाना सो 
व्यवहार है। उसे सममाते- हैं कि जैसे पर का ,विश्वास करता है उच्ती- 
प्रकार पुण्य-पाप विकाररहित अपना विश्वास करे, ऐसा ग्रुण आत्मा 
का है। अपना ज्ञान ख़-पर का ज़ाननेव्राला है। पुण्य-पाप तथा पर केः 
आश्रय से रहित भ्रात्मा में एकाग्रता। का ,होना सो त्नारित्र ;है। ,परल्त 
इसप्रकार तीनों गुण पृथक नहीं हो ज्ञाते। निश्चय से स़मरत गुणों, का एक 
त्रित पिण्ड जो ज्ञायक है उस्े अमेदरूप से देख़े तो, “ दर्शन नहीं, 
ज्ञान नहीं, च्ारित्र नहीं, ” अर्थ्रात्‌ ये गुण, प्रथकऋ-प्रशुऋरूप से विद्यमान 
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नहीं है, परन्तु अनतगुण अभिन्‍न है। भेदरूप से लक्ष करने फ मनके 
संबंध से विकास्कूप भेद पड़ जाते हैं। उस विकल्प के लक्षद्वारा अन्तरंग में 
स्थिरता नहीं हो पाती और अमेद स्थिरस्वरूप आत्मा का अनुभव 
नहीं होता । 

जो एक साथ सर्वशुर्यों के अमेद पिण्ड को अखण्ड निर्मलदृष्टि से 
देखा जाय तो दर्शन, ज्ञान, चारित्र के भेदरूप विकल्प नहीं उठते। एक 
समय में अवस्त॒रभावी अनंतगुणस्वरूप अखण्ड पिण्ड आत्मा है, ऐसा निश्चय- 
स्वरूप यहाँ बतलाते है।चात्मा अग्ण्ड ज्ञायकखरूप है, इसलिये उससें 
गुणों के भेद का निषेष इस सातवीं गाथा में. किया, है + 

एक गुण को प्रथऋू करने की ओर लक्ष करे तो मन के सम्बंध से 
विकल्प होने पर आत्मा में निविकल्परूप अभेद नहीं हो सकता | मिन्न- 
मिन्न गुणों का विकल्प छोड़कर निर्मल संपूर्ण तत्व पर लक्ष करे तो “मैं 
दर्शन हूँ, ज्ञान हूँ, चारित्र हूँ,” ऐसा एक-एक गुण भेदरूप लक्ष में 
नहीं आता अर्थात्‌ दशेन, ज्ञान, चारित्र का विकल्परूप राग उत्पन्त नहीं 
होता । “ में स्थिर होना चाहता हूँ, ” ऐसी बृत्ति शुभराग है। “मैं 
एकाकी-मभेदर॒हित अखण्ड वस्तु हैँ, ” इसप्रकार एकत्व का अनुभव करते 
समय दशेन, ज्ञान, चारित्र का भेदः करने वाला विकल्प विद्यमान नहीं 
दै। सम्यग्दशन का, विषय अभेद है। ओर बहा निविकल्प दशा दै.। 

यह जोहरी बनने के लिये प्रथम उम्मेदवारी के प्मान है | भात्मा 
की परीक्षा; करने के लिये ओर पराधीनता को: दूर करने के लिये पर से 
शुक्-अशुभरूप विकल्प से किसप्रकार, मिन्‍न्‌ है, इस बात को सावधानी- 
पूर्वक सुनने में ओर प्मकने में तत्पर रहना सो यह जोहरी की दुकान 
पर पानी भरते-भरते ( पानी भरने की नोकरी करते-करते ) जवाहरात 
का व्यापार सीख जाने के समान. है-। 

जो भमभेदखरूप में दंशेन, ज्ञान, चारित्र के भेद करके विकल्प 
करने में ब्यस्तः हो 'गेया उसे अभेद अनंतसुर्णों के पिण्ड निविकल्प 
आत्मा का लक्ष नहीं होता, ओर ऐसा छक्त हुए बिना निमल श्रद्धा नहीं 
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हो प्कती । यहाँ चोथा ग़ुणस्थान प्राप्त करने की बात कह्द रहे हैं। 
जिसे नि्रिकल्प अभेद की श्रद्धा नहीं है उसी के लिये यह बात कही 
जा रही है । 

दशेन, ज्ञान, चारित्र के भेद किये जाते हैं, यह व्यवहाररूप शुभ- 
विकल्प है। उध भेद का निषेध करने वाले ज्ञानी को तो निम्नय से 
एकत्व है -। 

ज्ञानी-सम्यग्दष्टि जीव तो एक ज्ञायक है। अर्थात्‌ तीन ग़॒ुर्णों का 
भेद किये बिना, अखण्ड ज्ञाकक की ओर लक्ष रखता है | किसी को 
अच्छी कारीगरी ( नक्काशी ) किया हुआ सोने का मुकुठ मिल जाय, ओर 
वह खुनार के यहाँ बेचने जावे, ओर तब झुनार उससे कहे कि “ इसमें 
चाहे जितनी बारीक नक्काशी (कारीगरी ) हो, हम इसका सूल्य नहीं , 
देंगे, किन्तु मात्र सोने की ही कीमत देगे, क्योंकि हमारे लिये कारीगरी 
की कोई कीमत नहीं है, ” इसीगप्रकार आत्मा पर से निराला राग-हद्लेष, 
घुण्य-पाप, मन, शरीर, वाणी से भिन्‍न है, उसमें मैं ज्ञान-दशेन वाला 
हैं, इसप्रकार मन के द्वारा भेदरूप कारीगरी अन्तरंग में निशय करने के 
लिये प्रथम झ्रावश्यक थी, परन्तु अभेद लक्ष के समय भेद (कारीगरी ) 
का मूल्य नहीं है। प्रथम मन के द्वारा मेद करके संपूण स्वरूप को 
पहचानने के बाद गुण के विकल्परूप भेद को दूर करने के लिए अभेद 
के लक्षद्वारा भेद का निषेध किया गया है। 


माल लेते समय विकल्प करता है, उसका मूल्य तय कर लेने पर 
तोलते समय तक विचार (विकल्प) आते हैं, परन्तु खाते समय उस 
सबका विचार नहीं किया जाता । इसीम्रकार प्रथम आत्मा को समझने 
के लिये “ज्ञान है, श्रद्वा है, सामान्य--विशेषरूप से आत्मा ऐसा है, ? 
ऐसा ज्ञानद्वारा विचार करते समय दशेन, ज्ञान, चारित्र के विकल्प होते 
हैं, पर्तु ज्ञानद्वारा तोल (निश्चय-माप ) करने के बाद, अमेद निर्मल 
आत्मा की श्रद्धा करते समय ओर उसमें स्थिर होते समय उसकेविकन्प 
नहों होते । जैसे कि माल तोलते समय तराजू और बांद कौ जरूरत 
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होती है, परन्तु खाते समय तराजू आदि एक तरफ पड़ी, रहती है, इसी- 
प्रकार भात्मा का निश्चय करने के बाद एकाग्र अनुभव के समय चारित्र 
आदि के विकल्प करने की आवश्यकता नहीं होती। "“ मैं ज्ञान हूँ, 
उसमें स्थिर होऊँ, ” ऐसे शुभभाव के विकल्प में अटक जाय तो निवि- 
कल्प अनुभव नहीं होता । यदि विकल्प के द्वारा ही आत्मा के दरशन, 
ज्ञान, चारित्र माने तो ऐसे मन के शुभभाव तो आत्मा अनन्तबार कर 
चुका है। “ में निविकल्प शुद्ध हूँ, अनन्त गुणों से अमेद हूँ, ” ऐसीः 
श्रद्धा का अमेदरूप से आत्मा में अनुभव होने पर श्रद्धा, ज्ञान, चारित्र 
के मिन्‍न-भिन्‍न भेद ज्ञानी के नहीं रहते | प्रथम आत्मा की श्रद्धा के समय 
एकाग्रता होने पर नििकल्प आत्मा का अन्ञुभव होता है ओर आगे बढ़ने 
पर विशेष चारित्र में इसप्रकार निर्विकल्पता का ही अनुभव होता है।॥ 
भेद हो तो विकल्प होते हैं। ऐसा समभे! बिना कोई एकान्त में एक 
जगह बैठ जाय तो मात्र इतने से ही झात्मानुभव नहीं हो जाता। 
प्रथम सत्य-असत्य का निरय होने के बाद अनुभव होता है। 


व्यवहार अर्थात्‌ बाठ-तराजू के समान शुभभाव आत्मा ने अनंतबार 
किये है, परन्तु पर से मिन्‍त अविकारी चिंदानन्द भगवान भात्मा को 
सम्यज्ञान के माप में लेकर निश्चय नहीं कर सका । 

एक आत्मा में दर्शन, ज्ञान, चारित्र के भेद करने से क्रम की अपेक्षा 
होती है, क्रम में मन की अपेक्ता होती है, इसप्रकार मेदद्वारा, एकाकार 
ग्रुणदृष्टि का अनुभव ग्रगट नहीं होता ओर अन्‍्तरंग में अभेद-एकाग्रता 
नहीं होती । 

- टीका'---यह ज्ञायक आत्मा की बंध पर्याय ( के के सम्बन्ध की 
अवस्था ) के निमित्त से छणिक अशुद्धता होती है, वह तो दुर ही, रही, 
उसे जो अपना मानना है सो मिथ्यादृष्टि है, परन्तु “ दया पालूं, त्रत 
आदरूँ ? झभादि जो शुभविकल्प है वह अशुद्धभाव ( विकार ) है, उसे 
भी जो अपना मानता है सो मिथ्यादृष्टि है। वह अशुद्धता तो दूर रही 
परन्तु ज्ञायक झात्मा के एकत्व में दशन, ज्ञान, चारित्र भी विधमान नहीं 
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है, अर्थात्‌ एक चस्तु में तीन भेद नहीं होते । जो ऐसा नहीं समकेते, 
हन्‍्हे सन्देह उत्पन्न होता है। यदि अपनी कल्पना से पंढ़ें तो आगंम 
भी अनथेकारक हो जाता है। समयसार परम आगम है, इसमें सर्वसमा- 
घान हैं। अलोकिक बाते कही है, परन्तु गुरुगम के बिना सम में नहीं 
आ सकती। समस्त गुणों का पूणेपिण्ड आत्मा है, इसीलिये अमेद 
जानने के लिये कहा है कि दशेन, ज्ञान, चारित्र मिन्‍न-भिन्‍्न विद्यमान 
नहों हैं, परन्तु ऐसा किसने कहा है कि वे गुण ही नहीं हैं! 

घी, गुड़ और आटे को मिलाकर लड॒डू बनाया हो, ओर फिर उसमें 
से घी, भुड़, आठे को अलग कर डालो तो लड॒टूरूप वस्तु द्वी न रहेगी, 
इसीग्रकार आत्मा में दशन, ज्ञान, चारित्र की एकता है| उसके भिन्‍्न- 
मिन्‍न भेद करके विचार के द्वारा ठुकड़े करना ठीक नहीं है। ' 

गुण का भेद करके विचार करे तो विकल्‍प उत्पन्न होता है, अभेद 
का अनुभव नहीं होता । जिसे आत्मानुभवरूपी मोदक खाना हो उसे 
तीन गुणों का भेद करके शुभविकल्प करने में अटकना नहीं मायेगा। 
बाह्य-स्थूल आलंबन कौ तो बात ही क्‍या, परल्तु सूकछ््म विऋल्‍पों का 
भी यहा निषेध है। लोगों को ऐसा उपदेश छुनने को नहीं मिलता, 
ओर अन्तस्तत्व की विचारणा बहुत कम होती है। जिससे आत्मा का 
शुझण प्रगट हो ऐसा श्रवण-मनन प्राप्त नहीं होता, परन्तु जिस भाव से 
अनन्तभव बढ़ें ऐसी उल्टी मान्यता ओर पर में कर्ता-भोक्ता की बातें 
मानने वाले ओर मनाने वाले बहुत मिलते हैं। 

आत्मा में दशन, ज्ञान, चारित्र विद्यमान नहीं हैं अर्थात्‌ जहा अखंड 
निविकल्परूप लक्ष करना है वहाँ मिन्‍न-मिन्‍्न भेद प्रतीत नहीं होते, अपितु 
अनन्तगुणों का पिण्ड निमल ज्ञायक एकस्वरूप प्रतीत होता है। परमाथे 
से एकत्वस्वरूप में दशन, ज्ञान, चारित्र भेदरूप नहीं है। 

अनन्तथर्मों वाले एक घर्मी की पहिचान करने में जो निष्णात 
नहीं है ऐसे निकट्वर्ती शिष्य क लिए, अनन्तघमेस्वरूप आत्मा की 
पहिचान कराने वाले कितने ही धर्मों के द्वारा उपदेशकर्ता-झाचायगण, 
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अभेद के लक्ष से-नाम से भेद कर देते है कि सत-चित्‌-आनन्द 
६ सम्प्रदर्शन, ज्ञान, चारित्र) का धारण करने वाला श्रात्मा है, परन्तु 
परमार्थ से आत्मा में तीनों गुणों के मिन्न-मित्न, भाग नहीं हैं अतः भेद 
विद्यमान नहीं हैं । 

प्रश्त--आत्मा कैसा है? 

उत्तर--आभात्मा अनन्तधम अर्थात्‌ अनन्तगुणखरूप है । जानना, 
अ्रद्टा करना, वीये, अस्तित्व, द्वव्यत्व, प्रमेयत्व, प्रदेशत्व आ्रादि अनन्तघम 
आत्मा में एक साथ विद्यमान है । एक वस्तु अनन्तगुणों का पिण्ड है। 
ऐसे आत्मा को जानने में जो शिष्य प्रवीण नहीं है उसे कितने ही गुणो 
द्वारा नाम से भेद करके व्यवह्ारमात्र से ही ऐसा उपदेश देते है कि 
ज्ञानी के दर्शन है, ज्ञान है, चारित्र है। जो निष्णात नहीं है ऐसे 
निकटवर्ती शिष्य को अर्थात्‌ जो अज्ञानी प्रमकना चाहता है, उसे कहा 
जाता है; जो ज्ञानी है उसे तो खबर है ही। 

फोई कहता है कि तेरहवें या सातवे गुणस्थान ओर उससे ऊपर 
की यह बात है | किन्तु ऐसा नहीं है। लोगों को सत्य बात मुश्किल 
से घुनने को मिलती है, वहाँ तत्व के विरोधी ऐसा असत्य कहकर 
भड़का देते है। झाचाये॑ तो कहते है कि जो शिष्य * अनन्तधमेबाला 
आत्मा कैसा है? इस बात को नहीं सममका, परन्तु निकट्वर्ती है अर्थात्‌ 
पात्र है. (समकने के लिए निकट आया हुआ है) उसीसे यह बात 
कहते हैं | अनन्तकाल से जिस स्वरूप को नहीं समका कि वह 
कैसा है, किन्तु समकने की उत्सुकता वाला है, वह निकटवर्ती है, उसे 
यह वात समकाई जाती है| जो नहीं समझता वह पूछता है; उसे 
* तू एकरूप अभेद आत्मा है? ऐसा कहदे तो वह अनन्तधमेस्वरूप वस्तु 
'को कमी समकझेगा ही नहीं। 

: परमाथे से आत्मा निविकल्प, निरावलम्बी दे, अनन्तगुण का पिण्ड 
है। उसकी श्रद्धा में भेद करनेरूप विकल्प का भी अवकाश नहीं है, 
तो भी जो सम्ंना चाहता है उसे मेद करके एक-एक गुणद्वारा अभेद 
आत्मा का लक्ष कराने के लिए व्यवहारमात्र से भेद करना पड़ता है । 
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श्रीगुरु कहते हैं कि-अभेदस्वरूप को जीव लक्ष में ले सके इसलिए 
भेद का कथन करना पड़ता है, जैसा हम समझते हैं वैसा निकटवर्ती 
( सत्य समकने का अभिलाषी ) शिष्य पूर्णतया पक लेगा । इस कथन 
का यह आशय है कि अध्यात्मशासत्र का भाव चाहे जिससे छुने अथवा 
स्वये ही पढ़े तो स्वच्छन्दरूप से यह अपू्े आत्मबोध प्रगठ नहीं होता। 
एकबार साज्षात्‌ ज्ञानी के पास से गुरुगमरूप सत्समागम से साक्षात्त्‌ 
छुनना चाहिये | “दीपक से दीपक जलता है? इस सिद्धांत के अनुसार 
उपादान सत्‌ को ग्रहण करने को तैयार हो तो वहाँ। ज्ञानी की उपस्थिति 
द्ोती ही दै । 


“बुझी चहत जो प्यास कों, है बूकन की रीत; 
पावे नहिं गुरुगम बिना, यही अनादि स्थित॥ ” 
( श्रीमद्‌ राजचन्द्र ) 


जिस मलजुष्य को अधिक प्यास लागी हो ओर वह जल पीने जावे 
तो जल प्राप्त कर लेता है, उसीग्रकार सर्वज्ञ भगवान ने आत्मा को कैसा 
कहा है, उसका वास्तविक स्वरूप कैसा है, इसकी जिसे प्रबल जिज्ञासा 
है, वह सत्समागम प्राप्त कर लेता है, परन्तु स्वयं अकेला ही शाखत्र 
पढ़े तो उससे वह समझ नहीं सकता। ये तो सूत्र है | 

जैसे अश्नक के पटल में से परत में से पपत निकलते चले जाते हैं 
चैसे ही एक शब्द में से कई कई अथे निकलते जाते हैं। 


निकटवर्ती का भ्थे “ज्ञानी के पास झाकर उपस्थित ” होता 
है ।- निकट -दो-पअ्रकार-से छोता -है-(१ ) क्षेत्र-से-निकट, (२-)-भाव से 
निकट । बाह्य में जो साज्ञात्‌ ज्ञानी के पास आया दै वह क्षेत्र से निकठ- 
है और अन्तरंग से समकने की जिसकी तैयारी है, वह भाव से निकठ- 
है। एकबार ज्ञानी के समीप पहुँचना चाहिये | इस कथन में * दूसरों से 
मिन्न ज्ञानी की पहचान कराने वाला अपना विवेक है। ज्ञानी की प्रापि. 
होनी चाहिये यह कहने में पराधीनता नहीं है। जो स्वय॑ पान्न बन गया 
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है उसे ज्ञानी का योग न मिले ऐसा कभी नहीं हृ।ता | इसीलिये श्रीमद्‌ 
राजचंद्र ने सत्समागम पर वारंबार भार दिया है। 

४ मैं स्वयं ही तत्व समक छूँगा, ” ऐसा नहीं मानना चाहिये, तथा 
तेरी शक्ति के बिना, किसी निमित्त से तत्वज्ञान की प्राप्ति हो जायगी, 
हेसा भी कमी नहीं हो सकता। यदि तू सममे तो निमित्त में आरोप हो, 
और तेरी पात्रता हो तो मुझे प्रमकाने में सठगुरु निमित्ति हुए, ऐसा 
व्यवहार से कहा जायगा | 

बहुत से जीवों को सत्‌ के सममने की प्रबल आकाकज्षा अन्तरग से 
चैदा होती है, तब वे संसार में से उन्नति क्रम से आगे बढ़े हुए ज्ञानी 
तीथकररूप से जन्म लेते हैं । उनके निमित्त से जो योग्य जीव होते हैं, 
वे सत्य को समझने ऐसा मेल द्ो ही जाता है। तीर्थंकर किसी के लिए 
अबतार नहीं लेते तथा कोई ईश्वर अवतार नहीं लेता | 

कितने ही कहते हैं कि समयसार में बहुत सूक्ष्म अधिकार है; परतु 
अनन्तकाल बीतने पर भी जिसकी ग्रतीति के बिना जीव जन्म-मरण के 
दुःख भोग रहा है, उन दुःखों के दूर करने के लिये ही यह वस्तु कही 
जाती है। दुनियादारी के लिए चोबीर्सो धय्टे मज़दूरी करता है, जिसके 
'फल में सुख नहीं है। अनन्त जन्म-मर॒ण किये उनमें एक कच्ण भी 
आत्मा का भान नहीं किया । यदि कोई व्यवह्ाारिक संसार की कला 
आजाय तो वह पूर्वजन्म के पुण्य का फल समकना चाहिये, वर्तमान 
, परुषार्थ का नहीं। पूर्वजन्म में सत्य, दान, ज्ञान के कुछ शुमभाव किये 
थे, उससे ज्ञान सम्बन्धी आवरण कम हो गया ओर पुण्यबंध हुआ था, 
उसीके फलरूप वर्तमान में बुद्धि और पुण्य के संयोग मिले हैं, इसलिये 
यदि कोई कहे कि हमने सासारिक चतुराई बहुत की, इससे पैसा, बुद्धि 
आदि की प्राप्ति हुईं है तो यह बात मिथ्या है। 

सयोग मिलने से कोई छुख-छुविधा नहीं होती | परवस्तु आत्मतत्व 
को किचितमात्र लाभकारेक या हानिकारक नहीं है। “ मैंने ऐसा किया 
इसलिए ऐसा हुआ ? यह मान्यता मिथ्या है | संयोग से जो वर्तमान 
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जानकारी हुईं है वह अनित्य बोध है, वह ज्ञान पाँच इन्द्रियों ओर मन 
के क्षणिक संयोग के आधीन होने से इन्द्रिय आदि संयोग का नाश 
होनेपर, नाश होजाता है । 

प्रश्न--यदि पढ़ने न जाय तो ज्ञान कैसे प्रगठट हो £ 


उत्तर--जो पू्े की प्रगठता लेकर आया है उसे पढ़ने की इच्छा 
हुए बिना नहीं रहेगी । 


पैसा कमाने की इच्छा या सासारिक पढ़ाई (कुशलता) प्राप्त करने 
की इच्छा नए अशुभभाव है | पैसे की प्राप्ति ओर लौकिक ज्ञान की 
प्राप्ति बतेमान पुरुषाथं का फल नहीं है, परल्तु पूर्व का फल है| वर्तमान 
में सत्र की ओर रुच करके ग्रतीति करे यह वरततेमान नये पुरुषाथे से 
ही हो सकता है। बाह्य संयोगों की प्राप्ति. होना पूर्वपुएण के आधीन 
है, परन्तु अन्तरंग में सच्ची समक की रुचि का पुरुषाथे करना पूर्व- 
कम के आधीन नही है। संसांर के लिये जितना' राग करता है, वह 
विपरीत पुरुषा्थ है, उसका फल नया बंघ है। यदि बाह्य सामभी प्रोप्त 
करने के लिए राग, द्वेष, मोह करे तो उस वर्तमान विपसीत पुरुंघाथे का 
फल नया बंध होता हैं। राग-द्वेंघ स्वयमेव नही हो' जाते या कोई ब॑लात्‌ 
नहीं कराता, परन्तु स्वयं बुद्धिपूनिेक उसे करंता है, इसलिए जो वतेमान 
राग-द्वेष होते हैं वे विपरीत पुरुषाथ से होते है । 


इसप्रकार दो बाते हुई :-(१) पूवे कमे के फलरूप बाह्य सयोग 
की ग्राप्ति ओर (२) उसके ग्रति नई खटपट अर्थात्‌ राग-द्वेंष की पग्रशृत्ति " 
करनी (जो कि नवीन बंध है)। 


अब तीसरी बात यह है कि वतेमान में लोकिक ज्ञान का प्रागंव्य 
अधिक दिखाई देता है, वह पहले शुभभावों से जो आवरण कम किये 
थे उप्तका फल है। वह पूर्व की प्राप्तिरूप में भीतर विद्यमान था जो 
कि अमुक काल में बाहर दिखाई देता है, वह बतमान बुद्धिमत्ता का 
फुल नहीं है। डाक्टर .बनने की कला सीखने के: लिए. बेदर के शरीर 
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' के अवयवो का काटता है, भेढ़कों को चीरता है, तथापि उसके फलस्वरूप 
कला प्रगट होती है और पैसा भी मिलता है, यह कैसे हो सकता है ? 
कप्ताई हजारों गायों को काठकर पैसा कमाता है और आनन्द 
करता हुआ ठढिखाई देता है, वकील मूठ बोलकर हजारों की आमढनी 
करते हैं; व्यापारी घोखा करके कमाई करते हैं; तो विचार करो कि 
वर्तमान में जो यह मब पाप करते हैं, तो क्‍या पाप के फल से सुविद्या 
बुद्धि या पैसा मिल सकता है ! कदापि नहीं। फिर भी मलुष्य “/ बतेमान 
पुरुषाथे से हमने यह प्राप्त ,कर लिया या बुद्धिमान बन गये ” ऐसा 
मानते हैं। किन्तु यह मान्यता मिथ्या हैं। जिसके कारण में पाप है 
उसका फल तो पापबन्ध ही हाता है। वर्तमान मे तो पूवे के सम्रह 
किये हुए पुण्य का फल मोगता है। 
अनन्तकाल मे भात्मा कौन और कैसा है यह नहीं समझा है, इस- 
लिये उसका सममना अपूर्व है। उसमें वर्तमान नया एरुषाथे काम करता 
है| उसे समझे; विना अनंतबार पुण्य-पाप करके उसके फेलरूप अनंत 
भव किये; अनतबार धमे के नाम से पुण्य किया; उसके फल से उंच्च 
- देव और राजा हुआ; महान्‌ बुद्धिशाली मत्री हुआ; परन्तु अपूर्व तत्व को 
नहीं समका । यथार्थ स्मक के लिए एकबार ज्ञानी से सत्‌ का उप॑देश 
“ छुननां चाहिये । | 
ध | 
तत्ति प्रीतिचितेन येन वार्तापि हि श्रुता। 
 निश्चितं स भवेद्भव्यों भाविनिर्षाणभाजनम ॥ 
( पद्मनदि पचर्विशतिका ) 
जिस जीव ने ग्रसन्नचिर्त से इस चैतन्यख्वरूप आत्मा की बात भी 
सुनी है; व्हं भव्य पुरुष मविस्थें में होनेवाली मुक्ति का अवश्य भाजन 
होता है । प्रसन्नाचत्त से अर्थात्‌ अन्तरंग के उत्सोंह से, कि “ अह्ी ! 
सतेम्तागरम हारा पहलें ऐंसा कभी नहीं छुनी ” । अपने आप पढ़कर 
सममले -सो वधांत॑ नहीं है परन्तु जो साक्षांत्‌ ज्ञानी से शुद्ध आत्मी की 
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बात छुनकर अन्तरंग में निशय करता है वह भावी मुक्ति का भाजन 
होता है। चारों गति में फिरते हुए सबसे कम मनुष्यमव किये, 
€ कोई जीव शुभभावों को टिका रखे तो लगातार अधिक से अधिक 
मनुष्य के आठ भव होते हैं ) तो भी जीव अनन्तबार मनुष्य हुआ । 
मनुष्यसव से असेख्यगुने नरक के भव धारण किये । (पंचेन्द्रिय का 
बघ, शिकार, गर्भपात इत्यादि तीज्र पार्पो का फल नरकगति है। यह 
उक्ति बहुतबार कह्ठी जाती है। मलुष्यों को दुःख दिखाने के लिए यह 
कल्पना नही है), इन नरक के भर्रों से भी असंख्यगुने खर्ग के भव 
घारण किये, ओर वे भी अनन्तबार कियें। ओर इन स्वर्ग के भर्वों से 
भी पशु तियचों में एकेन्द्रिय ( वनस्पति इत्यादि) में अनन्तानन्त मर 
घारण किये हैं; ऐसा सर्वेज्ष मगवान कहते है । पूर्व में तीव्र कपठ, 
चक्रता इत्यादि की, उसके फलस्वरूप तिय॑चों के टेढ़े-मेढ़े शरीर मिले हैं । 
प्रश्न--पूवेभव कैसे माना जाय £ 


उत्तर--आत्मा वर्तमान में है। और जबकि है तो उसका आदि 
नहीं है तथा अन्त भी नहीं है। जबकि यह भव है तो पूर्वभव मी था 
ही । जैसे धी का फिर मक्खन नहीं बन सकता उसीमग्रकार यदि मोद्च- 
दशा प्रगट करली हो तो फिर अवतार नहीं हो सकता । आत्मा अनादि 
से संसारदशा में अशुद्ध है। शुभ-अशुभरूप अशुद्धभाव का फल चार- 
गति का श्रमण है। अनन्तकाल से अपने को नहीं समका इसलिए आत्मा 
संसार में रुलता फिरा है। 

जैसे डिबिया में रखा, हुआ हीरा डिबिया से अलग है उसीप्रकार 
सन, वाणी, देह ओर पुण्य-पाप पिकार आदि से भगवान-चैतन्यमूर्ति 
आत्मा भ्रलग है, वह देहरूपी डिबिया से अलग है । 

यह सातवीं गाथा जिसे बराबर ख्रमक में नहीं आती वह विरोध में 
कहता है कि इस गाथा में ता कहा है कि दर्शन, ज्ञान, चारित्र आत्मा 
के नहीं हैं, तो क्‍या आत्मा दशशन, ज्ञान, चारित्र रहित अर्थात्‌ जड़ है! 
विकल्प और गुण के भेद उस अमेद आत्मा का स्वरूप नहीं हैं, यह 
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कहा है, ऐसा लक्ष्य में न लेकर वे ऐसा कुतक करते है कि गुणों को 
तो उड़ा ही दिया; पहला घड़ा उल्ठा रखा जावे तो उसके ऊपर 
जितने घड़े रखे जावेगे वे सब उलटे ही रखे जावेंगे | इसीप्रकार चैतन्य- 
भगवान आत्मा पर से मित्र ओर अपने अनन्तगुणों से अभिन्न है। इस 
बात को जो वास्तविकरूप से नहीं समझे! तो उसके जितने भी तर्क होंगे 
वे सब विपरीत ही होंगे | 


वाह्य से मम होता है ऐसा लोगों ने अनादि से मानरखा है, उससे 
यह जुदी बात है | कोई आत्मा पर की क्रिया नहीं कर सकता । 
“ज्ञानी पुण्य-पाप विकार का रवामी नहीं है, इसलिये वह उसका कर्ता 
नहीं होता किन्तु वह अपने अविकारी रमाव का कर्ता होता है। 
अविकारी की श्रद्धा द्वारा विकार का निषेध होने पर भी पुरुषार्थ की 
मन्‍्दता है इसलिये पुण्य-पाप का भाव होता है, परन्तु उसका स्वामी 
या कर्ता ज्ञानी नहीं होता । जो अपने को विकारों का और शरीरादि 
जड़ की क्रिया का कर्ता मानता है उसे अविकारी-ज्ञाय्क स्वरूप का 
भान नहीं है । 

यह सच्ची श्रद्धा का विषय है। मुनित्व, श्रावकल्व ओर चारिश्र की 
योग्यता तो सच्ची श्रद्धा के वाद ही आ सकती है। आचार्य कहते हैं 
कि जिसे सच्ची श्रद्धा नहीं है उसे सच्चा मुनित्व, श्रावकत्व या चारित्र 
नहीं हो सकता । 

अविकारी-निरावलम्बी वीतरागरवभाव की यथाथे श्रद्धा और ओअशरूप 
स्थिरता होने पर भी निम्नदशा में पुण्य-पाप का विकार होता तो 
है, परन्तु उसे अखण्ड प्रतीति है कि मेरा ज्ञायकस्वबभाव पुण्य-पाप 
का नाशक है, रक्षक नहीं | जबतक पहले ऐसी श्रद्धा न करे तबतक 
आत्मस्वमाव समझने की और. उसे प्राप्त करने की योग्यता भी नहीं आती । 


यहाँ कहते है कि चिदानन्द भगवान आत्मा को छाणिक-विकारी 


कहने की बात तो दूर रहो, परन्तु ग्रण-गुणी के भेद का लक्ष भी 
छोड़ो | आत्मा स्वरूप से अनन्तगुणों का अखड पिण्ड है, उसमें अभेद 
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लक्ष न करे, ओर ज्ञान, दशेन, चारित्र के विकल्पों के छवारा तीन भागों पर 
दृष्टि रखे तो उसकी दृष्टि सम्यक्र नहों होती। जिम्तका परमाथे स्ररूप निभल 
है, बैप्ता उसका भान न करे ओर पुण्य-पाप की प्रवृत्ति में समय बितादे तो उस 
जीवन का क्या मूल्य है? मात्र लोगों में दिखावट “ हास्य और स्पर्धा ” 
करके धरम मानता है, कोई बाह्य लोकिक नीति द्वारा ही सब कुछ मान 
लेता है, परन्तु यह कोई अपू् बात नहीं है। 


किसी बड़े-बूढ़े के मरने पर लोग कहते हैं कि वेचारा बूढ़ा हरी-भरी 
चाटिका ( घर-परिवार ) छोड़कर चला गया है, परन्तु ममता को लेकर 
और पूषे-पुण्य को जलाकर आत्मा दुगति में गया है, यह कोई 
नहीं विचारता। अहो ! जो ऐसे परम-सत्य की महिमा एकबार खुने, 
अन्तरंग से प्रतीति करे, उसके लिए मोक्ष की फसल पक सकती है । 
अपूर्वश्रद्धा द्वारा जिसने सम्यग्ज्ञान प्राप्त नहीं किया उसे बहुमूल्य मनुष्य 
भव॒मिला, परन्तु वह व्यर्थ ही गया । 


लोग कुनैन पीने से पूवे ही यह विश्वास कर लेते है कि कुनैन 
पीने से बुखार उतर जाता है, इसीप्रकार पहले से ही यह विश्वास करना 
चाहिये कि में राग-द्वेघ-अज्ञान से रहित ज्ञायक हैँ। 


कोई कहे कि कुनेन से बुखार उतरता है, तब परमाशणुओं में होने 
वाले सूक्ष्म परिवर्तन को हम नहीं देख सकते, परन्तु उप्तसे बहुतों का 
बुखार उतरा है, इसलिये ऐसा मान लेते हैं। उसीग्रकार विकार का 
सर्वेथधा नाश करके संपूण निविकारी शुद्धस्वरूप अनन्त आत्माओं ने प्रगठ 
किया है, इसलिए ज्ञानी कहते हैं कि आत्मा राग-द्वेंष, अज्ञानरहित 
मात्र ज्ञायक है, ऐसा मानना चाहिये । 


व्यवद्ार से कहा जाता है कि ज्ञानी को दशशन है, ज्ञान है, चारित्र 
है, परन्तु परमार्थ से देखा जाय ता अनन्त पर्यायो को एक द्रव्य अपने 
में समा गया है, इसलिये एकरूप किचित्‌ एकमेक मिला हुआ आस्वाद- 
रूप अमेद ज्ञायकत्व ही है। आत्मा में से गुण नया प्रगठ नहीं होता, 
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परन्तु पर्याय प्रगट होती है, ज्ञानी का अखणड द्रव्य पर लक्ष है, सम्य- 
रदर्शन, ज्ञान, चारित्र आत्मा की पर्याव है, व्यवहार है, उस भेद को 
गौण करके आत्मा अखण्डानन्द, पूरे ज्ञान, दर्शन, चारित्र से अभिन्न 
है, उसे श्रद्धा में (लक्ष में) लेना ही धमें का मूल है। गुण के भेद- 
रूप विकल्‍प का राग तोड़कर अन्तर॒ग में एकाग्रता से सत्र को लक्ष में 
ले तो चुद्धिपूर्वक्त विकल्प टूटकर परमार्थस्वरूप निर्विकल्प अभेद स्वाद- 
रूप मालूम होता है। ऐसी वात कभी सुनी मी नहीं है, इसलिये मनुष्य 
को ऐसा लगता है कि सम्यग्दशन बहुत मेंहगा कर दिया ! लोगों ने 
अपनी कल्पना में बाह्य से समकित मान रखा है । 

लोग परस्पर एक दूसरे को अभिप्राय देते हैं कि तुम सम्पम्दृष्टि हो; 
परन्तु सर्वज्देव ने कहा है कि वैंसा यथायेस्तररूप जाने विना वह श्रद्धा 
ऐमी दे जैसे खरगोश के सींग ! 

यह तो “बीज” रूप बात कही जा रही है, उसका “पोषण ! 
करने के लिए बहुतबार छुने ओर समझ में उसका मेल बिठाये तमी 
“फल ! मिलता है। 

यहँ। निर्विकल्प श्रद्धा करने का अभेद विषय क्‍या है, यह बताया 
है। उसे समकने पर ही छुटकारा मिल सकता है। अदूभुत महिमा को 
बताने बाला यह समयसार अमृत का कुण्ड है, मधुर समुद्र है; यदि 
ठसे स्रय॑ न जाने तो क्या लाभ ० श्री कुढकुंदाचार्यदेव ने अचिन्त्य महिमा 
स्पष्ट करके बतादी है। 

जिसे सुनते ही सहज चेतन्य-रत्नाकर भगवान की महिम्ता उल्लसित 
होती है। जो अन्तरंग से समकता है उसे अतीन्द्रिय स्राद आये बिना 
नहीं रहता । अपनी कल्पना से शास्ररूपी समुद्र का विडोलन करके 
भीतर से मिथ्या तर्क उठावे तो “पापी की मुट्ठी में तो वल॒ केबल 
शख समार्ये! ” एकमान्र समयसार शासन को पात्रता धारण करके सत्स- 
मागम से छुने और प्रमार्थ को समझे तो अनन्त भवो की तृष्या को 
भूख भाग जाये । 
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जिसकी महिमा तीनों काल में अनन्त सर्वेज्ञ परमात्माओं ने गाई है, 
उसकी वार्ता साक्षात्‌ सुनने क़ो मिलने पर भी अविकारी ध्रुवस्वभाव की 
अद्स्‍धा न करे, यह कैसे हो सकता है ? 

कच्चे चने में स्वाद भरा हुआ है, यह जानकर चने को भून डाले 
तो फिर वह बोने से नहीं उगता किन्तु स्वाद देता है, वैसे ही आत्मा 
में अखण्ड आनंद भरा है, वतेमान अबत्स्था में से भूलरूप कचास ओर 
अशुद्धता निकाल दे तो उसका प्रगट स्वाद आवे; इसलिए पहले मैं 
अखण्डानन्द पूर्ण हूँ, अबिकारी हूँ, इस बात की अन्‍न्तरंग में श्रद्धा करनी 
चाहिए | पूर्ण निमल स्वभाव की श्रद्धा होते ही राग-द्वेष सब टल नहीं 
जाते, परन्तु अखण्ड गुण की प्रतीति के बल से क्रमशः स्थिरता होने 
पर्‌ विकार का नाश होता है। 


जैसे चने में स्वाद की उत्पत्ति, कचास का व्यय ओर उसके मूल 
स्वरूप की स्थिरतारूप ओज्यत्य विद्यमान है, उसीग्रकार आत्मा में मैं 
रागह्रेंघरहित निर्मेल स्वरूप हूँ, ऐसी श्रद्धा के अपूर्ब स्वाद का उत्पाद, 
अज्ञान का व्यय और सच्चिदानन्द स्वरूप आत्मा शुबरूप है ऐसी श्रद्धा 
की महिमा छुने ओर माने तो आत्मा का यथार्थ स्वरूप समझ में आ 
जाये | 

ज्ञानमूर्ति आत्मा में मित्न-मिन्न अनन्त गुण हैं, परन्तु उनका मिन्न- 
मिन्न विचार करने से एक अखणड वरतु नहीं जानी जा सकती | गुण- 
गुणी के भेद करने में, लगे रहना राग का विषय है, इसलिए उसके 
द्वारा निर्विकल्प अनुभव नहीं हो” सकता। अखण्ड स्वरूप के लक्ष के 
बिना निर्मल, निरपेक्ष वस्तु ध्यान में नही आती और यथाथे प्रतीति के. , 
बिना आत्मा में स्थिर नहीं हुआ जाता। 

जैसे राजा को उमके योग्य श्रधिकार ओर मान से न घुलाएं तो 


वह उतर नहीं देता वैसे ही मगवान आत्मा “के सर्वेज्ञ को' न्याय के 
अनुसार जानकर, अनन्त गुणों से एकत्व पहिचान कर, उसका अमेदरूप, 
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लक्ष न किया जाय तो वह भी उत्तर नहीं देतः अर्थात्‌ साक्षात्‌ निवि- 
कल्प अनुभव नहीं होता । 

* मैं विकारी हूँ” ऐसा माने अथवा गुण-गुणी के भेद का लक्ष 
करे तो राग का विषय रहता है। 


अश्न---जब कि निम्नदशा में राग रहता है तब फिर रागरहित 
दशा की पहिचान कैसे हो! 

उत्तर--वह सम्फदशेन होने पर मालूम होती है। जबतक मन के 
सम्बंध में युक्त था तबतक बुद्धिपूर्वंक राग रहता था । उसका लक्ष छोड़कर स्व में 
अभेद लक्ष होने पर बुह्धिपूनिक राग छूट जाता है, ओर निर्विकल्पता आ 
जाती है, यही सम्यग्दशन है। आत्मसाक्षात्कार सर्वप्रथम चौथे गुणस्थान में 
गृहस्थ को होता है। ग्रहस्थद्शा में राग होते हुए भी आत्मा में आनन्द 
का स्वाद आता है। प्रथम अल्पज्ञ दशा में ज्ञान का जो स्थूल व्यापार 
है, उस अपने ज्ञान को सूक्ष्म करके, ज्ञान के व्यापार को अन्‍्तरंग में 
अपनी ओर लगाकर निमेल, अमेद स्वरूप का लक्ष करे तो वहीँ बुह्नि- 
पूवेक्र के विकल्प छूट जाते हैं | ऐसी कोई अचिन्त्य महिमा ग्रहस्थदशा 
में हो सकती है ओर वह जन्म-मरण ठालने का उपाय है। 


यदि कोई कह्टे कि “ बहुत सूदम तत्व सममकर क्या करना है ? 
अन्त में तो ध्यान ही करना है न! इसलिये हम पहले से ही ध्यान 
ने लॉ तो? ” पर्तु समभझेश बिना ध्यान किसका करोगे £ 

बहुत से लोग कहते हैं कि “ चित्तवृत्ति का निरोध करो, ” परन्तु 
उनकी बात दोषपूरं है, क्‍यों कि वह बात नास्ति से है। अपनी “ अस्ति” 
क्‍या है, इसे प्रथम जाने बिना चित्तद्कक्ति का निराध नहीं होता | पह- 
चान होने के बाद एकाग्रता रूप अन्तरंग व्यापार में लगना, सो सब 
में स्थिरतारूप ध्यान है। उसमें चित्तद्त्ति सहज ही रुक जाती है, उसका 
निरोध नहीं करना पड़ता | हमें तो मन को बाहर जाते हुए रोकना है। 
इसप्रकार पर से मन को दूर हठाने की बात कितने ही लोग करते हैं, 
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परन्तु स््रयं अस्ति क्‍या है ? ज्ञायकस्वरूप में स्थिर होना क्या है ? इसकी 
जिन्हे खबर नहीं है उनका मन वाह्य की ओर जायगा ही । पर का अमाँव 
विचारे, परन्तु सत्र का सदूभाव कैसा है क्या है” इसके विचार के बिना 
बह अनित्य जागृति है। वह राग-द्वेष को निकालना चाहता है, परन्तु 
किसको रखना है, ओर वह कैसा है, कैसा नहीं, क्या कर सकता 
है और कया नहीं, हमक्री खबर के बिना वह जो कुछ मानता है, ज़ो 
कुछ जानता है, जो कुछ आचरण वरता है वह सब मिथ्या है। यथार्थ 
स्वरूप को जाने' विना अनन्तबार जैन साधु हुआ परन्तु फिर भी संसार 
' में ही रुलता रहा | 

आत्मा को समझ्ले बिना राग-द्वेष को नहीं ठाला जा सकेगा। 
यदि वस्तु को यथाथ समक ले तो रागह्रेष सहज ही टलने लगेगे । प्रथम 
श्रद्धा में निव्रिकारी मज॒बड की उपस्थिति हो जाने पर सवे बातों को 
यथार्थरूप से जान लेता है। न सम्रकते हुए भी यदि कोई यह कहे कि 
हम तो “ चित्तव्वत्त नेरोधरूप ध्यान करते हैं ” तो उसका ध्यान नीम के 
वृच्त के मूहुतापूण ध्यान के समान है। / चित्तद्त्तिनिरोधो ध्यानम्‌ ” 
यह तो नास्ति से वात हुईं | सवेज् का कथन तो यह है कि “ एकांग्र- 
चिन्तानिरोधो ध्यानंम्‌ ” (तत्वाथैसूत्र अध्याय €, सूत्र २७) इसमें अस्ति 
से वात कही है । किप्ती एक विषय में चित्त-को एकाोग्र करना," सो 
ध्यान है। आत्मा अंखणड ज्ञानानन्ठ स्वरूपी है। उसके लद्द में स्थिर 
होने पर राग 'दूर होकर भीतर स्थिरता हों जाती है और राग का नाश 
सहज में ही हो जाता है,। इस़गप्रकार ' अस्ति ” ओर ,' नास्ति ” दो हो 
करके अखरण्ड स्वरूप है। । ः 

अनन्तकाल तक यह' बाते छुनने को मिंलमी ' कठिन है, जों' इस 
'समयसार में स्पष्टरूप 'से कही गई है। साक्षात्‌ : सर्वज्ञ तीथेकंर' प्रभु 'के 
'सुखकमल से निऋली हुईं घाणी - छुनकर श्री कुन्ठकुंन्दाचार्थदेवर ने चातितरि 
सहित अन्‍्तरंगदृष्टि से अनुभव की हुईं बात 'जगेतः के सामने रख करके 
'साज्षांत्‌ सर्वज्ञ के न्याय का अमृत बहाकर धंमे के मरने प्रंवाहित' किये 
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हैं। अनन्तकाल की भूख जिसे नाश करनी होः उसे सत्समागम से सुनकर 
अविकारी आत्मा को अखण्डरूप से लक्षः में लेना चाहिए'। 


मन के सम्बन्ध से किचित्‌ प्रथकू होकर गुण-गुणी के भेद का 
छोड़कर भभेद्रूप से झात्मा का अनुभव करना चाहिये। 


अश्त---यदि आंख, कान बन्द करले तो क्या विकछ्प रुक सकते हैं १ 

उतर--- भीतर कोन है! इस बात को सप्रके और उसमें स्थिर रहे 
तो. नाक-कान' के काये की ओर लक्ष न जाय, और तब दे बंद हुए 
डी हैं, बन्द नहीं करने पड़ते । बनस्पति आदि एकेन्द्रिय जीबों को भी 
तो इन इक्ियो के चिह् नही है, तो क्या इससे उन्हे राग-द्वेंघ नहीं 
है! उन जीवों के तो अनन्त-मूढ़ता की विकलता विद्यमानः है | 


आत्मा अपने अनन्त गुण-पर्यायों का पिण्ड है। पहले उसे यथाये 
जाने! ओर. जानने के बाद राग से' दूर रहकर खमाव में एकाग्र हो जाय 
तो संकल्प-विकल्प की भाकुलता सहज ह्वी टल जाती है। सत्‌ के लक्ष 
से अस्त ( राग-द्वेषादिः) ठलता है। आत्माः पर से. मित्र है, यह जाने 
विना परमार्थतः राग दूर नहीं होता । एक्ान्त में जकर अपनी कल्पना 
से माने. कि मुझे! संसार का राग नहीं है| विकल्प नहीं है, परंतु परमाथ से 
आन्तरिक अभिप्राय में राग़-द्वेष घटा नहीं हैं, तो इंसके परिणामस्वरूप 
बहः जीत्र मूहु हो जायगा । 

झात्मा का निर्विकुल्प, निरावलग्बी, सहजस्वरूप सममेः बिना, जैन 
साधु होकर कषाय” की इतनी मन्दता की 'है कि. अगर “कोई जला भी 
दे तो -उस पर क्रोध न-करे, फिर भी भव कम नहीं हुए, | धर्म नहीं 
हुआ । क्ग्नोंकि में: सहन: करत हैँ! ऐसा जो विकल्प है सो राग है, 
जमे नहीं। पहले; गग्र-दवेप्न- परु लक्ता न. करते हुए: स्वाभाविक अस्ति' 
त्रिकाल् में क्या है, यह जाननए चाहिये। उप्तको जानेः बिता ही»रागादि 
का अमात्रः चाहता' है,, इसलितेस नात्ति पक्षः (रामादिः का -नाशा) नहीं 
ड्ट! सकता; | 
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यह तो बहुत सूक्ष्म है; समझ में नहीं आ सकता । ऐसा मत 
मानों । यह बात सत्य है, त्रिकाल-में सत्य है, अनन्तकाल में कमी नहीं 
झुनी थी ऐसी यह बात है। तेरी महिमा बताकर तेरी लोरिया गाई 
जारही हैं। “मेरा पुत्र बड़ा सयाना है, चोक्ी पर बैठकर नहा 
रहा है, मामा के घर जाएगा, खाजा, जलेबी खाएगा” ऐसे गीत बालक 
को छुलाने के लिये माता प्रशंसा करती हुईं गाती है; किन्तु तुमे 
अंनादि की नींद में से जाग्रत करने के लिये सर्वज्ञ भगवान गीत गाते 
- हैं कि 'तू आत्मा चिदानन्द प्रभु है, पर के आधीन नहीं है। तू तीनों 
काल में ,स्वाधीन है | यह तेरे स्वभावरूप धमे की जाग्रति के गीत हैं। 
अनन्तकाल से लू अपने को नहीं पहचान रहा है। गुण-गुणी के भेद 
के विचार में या शुभराग में अठका हुआ है, तब धमे कहे से हो 
सकता है ? 


इस सातवीं गाथा में यह बताया है कि-परमाथैस्वरूप का आत्मा * 
में अभेद अनुभत्र कैसा द्ै। उसे नहीं समझने वाले ,अनेक कुतर्कों से 
शका उठाते हैं। जिसे खोटी प्राप्ति हुईं है वह उसको (खोटेपन को ही) 
प्रगठ फरता है। यही श्री कुन्दकुन्दाचाय ने त्रिलोकनायक तीथंकर भगवान 
के पास्त से जो सनातन सत्य प्राप्त कया है उसे जगत के- समक्ष प्रगठ 
किया है कि प्रत्येक वस्तु पर से मित्र ओर स्व से एकरूप-है। आत्मा 
के कोई गुण मिन्‍न नहीं है, तीनों काल की पर्यायों को अमेद करके 
अन्तरंग के भनुभवद्वारा कहते हैं कि ज्ञानी को दशैन, ज्ञान, चारित्र 
नहीं हैं, अर्थात्‌ वे मिन्न-मिन्न नहीं हैं, - वे संपूर्ण द्रव्यस्वरूप में समा 
जाते हैं । 


दशन, ज्ञान; , श्रद्वा, चारित्र, वीये, भर्तित्व, द्रव्यत्व इत्यादि समस्त 
गुण व्तुरूय से एक है तव्रापि कार्यरूप से कर्थाचित्‌ सिन्न है | जैसे कि 
अ्रद्धा का काये प्रतीति करना हे, ज्ञान का कार्य जानना है; भानंद का 
कार्य भाह्ाद अनुभव करना है, दशन का, काये सामान्य प्रतिभास- है, 
अस्तित्व का कार्य होनेरूप दै । ज्ञानद्वारा समस्त गुण भिन्‍न-मिनन ओर 
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किचित्‌ एकरूप हैं, ऐसा ज्ञात होता है। समस्त गुणों का झानन्द 
भिन्न-भिन्न है; तथापि उन सब गुणों का एकरूप कैसे है, यह समम- 
कर एकत्व को लक्ष में लेने की यह बात है। इस समकने की विधि 
के अतिरिक्त तीन काल ओर तीन लोक में और कोई उपाय नहीं है। 


एक होय त्रयकाल में, परमारथ कौ पंथ । 
जरे वह परमाथ को, सो व्यवहार समंत ॥ 
( झात्मसिद्धि गाया ३६ ) 


तत्व में अविरोधरूप सममपूर्वक जो विचार, श्रद्धा, ज्ञान है वही 
पुण्य-पापरहित अविकारी स्वरूप में स्थिर रहने को प्रेरित करता है। 
वह ज्ञान का स्थिरतारूप व्यत्रह्मर ज्ञानी को स्वीकार है। इसप्रकार खरूप 
को समझकर एकबार तो अन्तरग में लक्ष करले ! उसमें विकार तो क्‍या 
परन्तु गुण-गुणी की मिन्‍नता भी नहीं है। वतेमान में ऐसे पूरणं निभल 
स्वभाव का अनुभव करते हुए वस्तु में जो अनंतगुण है वे किचित्‌ अभिन्न 
ओर गुणों के स्वादभेद से मिन्‍न है। एक स्वभावरूप से अनुभव में 
आने पर दशेन, ज्ञान, चारित्र के मिन्न-भिन्‍न प्रकार अनुभव में नहीं 
आधेगे | 


छुख तो आत्मा में ही है । उप्तकी जगह लोग बाह्य पदार्थों से छुख 
मानते हैं, किन्तु वह. कल्पना मात्र है। यह मकान ठीक है, लड़के- 
बच्चे अच्छे है, त्री अच्छी है, प्रतिष्ठा, भी भ्रच्छी है, इत्यादि कल्पना 
करके सुख मान रख़ा है। यचपि सुख 'अन्तरंग में है, किन्तु उससे 
विपरीत ,पर-निमित्त, में सुख मान रखा है। अज्ञानी ने श्रम के वशीभूत 
होकर सुख ,की कल्पना करुली है। लोग जैसा कहते हैं, वेसा वह मान 
लेता है, बाह्य अनुकूलता में छुविधा होने से अज्ञानी सुख मान लेता 
है। उस्त विकार के लक्ष को भोर उसके स्वामित्व को छोड़कर मेरा अनंत 
छुख मुममें है, और वह मुझसे ही है, मुझमें झननन्‍त गुणों का झनंत 
सुख है, इसप्रकार ज्ञानी अपने गुण को अखण्ड द्रव्य में समाविष्ट करके 
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अनन्त आनन्द का झनुभव करता है। यथप्रि निम्नदशा में प्रगट आनन्द 
अल्प है, किन्तु वह लक्ष में पूर्ण है । 

श्रद्धा, ज्ञान, चौरित्र, वस्तुत्वे, द्वंब्यंतव, प्रंमेयेंत, ग्रदेशत्व, निशुत्व, 
स्व॑च्छृत्व, ग्रकोरशत्व, अगुरुलंधुत्व, 'प्रभुत्च, जीव॑त्व, चेतनत्व इत्याँदि समस्त 
गुणों का स्वभाव भिन्‍न-मिन्‍न है; तथापि वस्तु एकरूप है। 

मन के शुभ भाव से कुछ छूकर स्वैमाव का लक्ष करने पर बुद्धि- 
पूत्रेंक विकल्प नहीं रहते, उस दशा को अनुभव कहा जाता है। ऐसे 
एकरूप अलुंमंत्र में दशन, ज्ञान, चारित्र का भेद नहीं है। सम्यग्दशन, 
जन, चारित्र पर्याय है। उस पर्याय के भेदपर लक्ष जॉना «सो व्यवहार 
है। उस्त (मेदं) के लक्ष से निर्मलेतां नहीं होती । 
| समयसार की एक-एक गाथा अपूर्व है। अनन्तकाल में, भात्मा इस 
. अस्तुंस्वभाव को नहीं समझ सका, किन्तु उसे समकने के लिए अनन्त- 
काल की आवेश्यकतां नहीं होती | अंज्ञान में परिश्रमण करते हुए अनंत- 
काल व्यतीत केर दियां, किन्तु स्वाधीन आत्मप्रतीति करके मुक्त होने 
में अधिक कॉल' की आवश्यकता नहीं होती । अनेन्तमव का अन्त 
करनेवांली वांत को भंगवांन कुर्दकुन्दाचाय जगंत के संमक्ष स्पष्ठ प्रगट 
करते हैं कि विकार ओर गुण के प्रकार के भेद से रहित मात्र ज्ञायक 
हैँ, ऐसी, इष्टि के द्वारा अखण्ड स्रभाव की श्रद्वा करना ही मोक्ष का 
मूल है। व्यवहार को समकाने के लिए, अन्य पदार्थों से आंत्मा को 
प्रथकू दिखाने के लिये कथन की अपेक्षा से गुण-गुणी का भेद करता 
है, किन्तु वस्तु को अख़ण्ड ज्ञायकरूप में देखने पर उसके अनन्तगुण 
- श्रकरूप अनुभव में झाते हैं। उसमें विकल्प नहीं है, बुंद्धिपूतिक विकल्प 
का ध्यान भी नहीं है। ऐसी श्रद्धा का बल्न प्रथम ही धमें का उपाय 
है, ओर वही मुक्ति का करण है। 

भावार्थ :---शुद्ध आत्मा को कमेबध के निमित्त से अंशुद्धता आती 
है, यह बात तो दूं(' ही रहे, निमित्तरुप से कमैबन्ध को अनांदिकाले 
से सयोग-पधम्बन्ध है, उसमें युक्त होने से 'बेर्तमार्न में विकार-घुण्य-पो्षे 
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के भाव होते हैं, वह भी दूर रहे, उनका सम्यन्स्शन में विचार नहीं 
करना दै। उसमें दशन, ज्ञान, चारित्र का भी भेद नहीं है, क्योंकि 
चस्तु अनंत धर्मरूप एक धर्मी है। 


आत्मा अनन्त धमेरूप होने पर भी वस्तुरूप में एक ही है, परन्तु 
अज्ञानी उसे भेदरूप धर्मों से समक सके इसलिये आत्मा का ग्रगट लक्षण 
जाना जा सके ऐसे असाधारण गुण को, दूसरे से लक्षण भेदरूप में 
बताने लिए इसप्रकार व्यवहार से भेद करके कहा जाता है कि जो 
जाननेवाला है सो आत्मा है, जो श्रद्धा करता है सो आत्मा है। 


अषाढ़ की अमावस्था की घनघेार रात्रि हो और उस समय अंधकार 
से परिंपूणें कमरे में कोई सो रहा हो, ओर ऊपर से तीन-चार रजाइयेँ 
ओढ रखी हों ओर आँखें बन्द हों; फिर भी वहे सोता हुआ कहता है कि 
घेर अन्धकार है। यहाँ पर विचार करना चाहिये कि यह किसने जाना * 
जिसने जाना है वह स्वयम्‌ जाननेवाला ज्ञातास्वरूप है, इसलिये उसने 
उसोसे जाना है, क्योंकि अन्धकार से अन्धकार दिखाई नहीं देता । 
देह, इन्द्रिय- ओर मन जड़ हैं, उनसे आत्मा नहीं जाना जा सकता, 
तथा उनके द्वारा आत्मा जानता भी नहीं है । शरीर जड़ है, उससे 
ग्रात्मा भिन्न है ) यदि उसे विशिष्ट ज्ञानयुण के द्वारा पहचाने तो 
जल्दी पहचाना जाता है । आत्मा एक मात्र ज्ञानगुणरूप नहीं है, 
किन्तु आत्मा में ऐसे अनन्तगुण हैं, उन सबको अज्ञानी नहीं जानता। 
इसलिए जो अन्य द्वब्य में न हों ऐसे असाधारण गुणों के द्वारा भाव्मा 
की भेढ-कथन से पहिचान करानी पड़ती है। 


ज्ञानी के दर्शन है, ज्ञान है, चारित्र है। इसप्रकार परमाये को बताने 
के लिए कयन के द्वारा भेंद कंरना सो व्यवहार है । गुण-गुणी कां 
भेद करके जो समकाने की रीति दै सो व्यवहार दै। परमार्थ से अर्थात्‌ 
वास्तत्र में देखा जाय तो आत्मा अनन्त गुणों का अमेद पिंडरूप है। 
इसलिंर समत्ते पर्यायों को पी गया है, अर्थात्‌ द्रव्य में त्रिकाल अनन्त 
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यर्याये और अनन्त गुण परस्पर समाविष्ट हैं, इसलिए लक्षण ओर कार्य 
भेदरूप में मिन्न होने पर भी वस्तुरूप में कोई गुण मिन्न नहीं है । 


यहाँ कोई प्रश्न करे कि पर्याय भी द्रव्य का ही भेद है। जो 
जानने की क्रिया करता है सो ज्ञान है, जो प्रतीति करता है सो श्रद्धा 
है, ओर उसमें स्थिर होना सो चारित्र है। 'यह स्र॒ब आत्मा के ही ग्रुण 
हैं, अवस्तु नहीं हैं, तब फिर उसे व्यवहार कैसे कहा जा सकता है! 
अपनी वस्तु के रूप में अपने गुण अपने आश्रित हैं, उसे निश्चय कहना 
चाहिये। उसे व्यवहार कैसे कहा जा सकता है ? शरीर मन, बाणी तथा 
राग-द्वेंष को जाब के व्यवहार से कहो तो ठीक है, क्योंकि जो परमाव 
के आश्रित है, उसे व्यत्रहार कहा जाता है, किन्तु ज्ञान, श्रद्धा -चारित्र 
जो कि निजवस्तु के आश्रित हैं उसे व्यवहार कैसे कहते हो? 


समाधानः-यह सच है कि यह गुण आत्मा के है, किन्तु यह 
आत्मा को इसप्रकार बताना है कि द्रव्यदृष्टि से अभेद निमेल एकरूप 
स्व्रमातर सामान्य लक्ष में आता है। शअ्रभेददृष्टि में भेद को गोण करने 
से ही अभेद वस्तुस्वरूप भलीमेंतति मालूम हो सकता है। झनंत गुण से 
अभेद आत्मा को एकरूप सममकाते समय मेदकथन गौण हो जाता है। 
“इसलिये यहँँ। पर ग्रुण-गुणी के भेद को गोण करके उस भेद को व्यवहार 
कहा है। यहैं पर यह अभिप्राय है कि भेद करने वाले के लक्ष में 
निर्विकल्पदशा नहीं होती और सरागी के विकल्प बना रहता दहै। गुण के 
बविकल्य करते रहने से पुण्य होता है, निविकल्प अनुभव नहीं होता £# 
छम्मस्थ के राग रहता है इसलिये भेद पर -लक्ष करने से-सग-में रुक 
जाता है, इसलिये जबतक रागाढिक न मिट जाये तबतक वर्तमान अब- 
सथा के विकार ओर उनके भेद को गोण करके, अभेदस्वरूप निर्विकल्प 
अनुभव करने का उपदेश दिया गया है। वीतराग होने के बाद भेदा- 
भेदरूप वस्तु का ज्ञाता हो जाता है। यदि पराश्रय के विकल्प किया. 
करे तो मन के सम्बंध का राग उठता दै, यदि उसे हठ से छोड़ना 
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चाहे तो नहीं छूठता। यदि सममे बिना एकाग्र टोना चाहे तो मूढता 
बढ़ जाती है। ः 

अखंड निममल के लक्ष से निर्मल श्रद्धा-ज्ञान प्रगट होता है और 
फिर निर्मल चारित्र की पर्याय प्रगठ होती है | अनन्त घर्मस्वरूप अखंड 
बस्तु, उसके गुण तथा अनन्त पर्याय का ज्ञान एक साथ बीतराग के 
होता है, उनके ज्ञान में क्रम नहीं होता, किन्तु सरागी जीव भेद पर 
लंज्ष करता है तब वहाँ एक पक्ष का राग रहता है । पहले श्रद्धा में 
निर्विकल्प होने के बाद जब चारित्र में विशेष स्थिर नहीं रह सकता तब 
अशुम से बचने के लिए शुभ में लगता है, किन्तु दृष्टि तो अखडस्वभाव 
पर ही रखता है, ओर उस्त अभेददृष्टि के वल से चारित्र को पूर्ण 
करलेता है । 

छट्टी गाथा में क्षणिक वर्तमान अवस्था में विकार का लक्ष छोड़कर 
अभेद स्वरूप का लक्ष करने को कहा है ओर इस सातवीं गाथा में 
गुण-गुणी के भेद का लक्ष छोड़कर अभेद अखड ज्ञायकरवरूप का लक्ष 
करने को कहां है। इस अभेदद्ृष्ट के बल से क्रमशः राग का नाश 
ओर निमेलता की बृद्धि होकर केबलज्ञान की पूरता प्रगठ होती है । 

' प्रश्न--ज्ञानी के सम्यग्दशन-ज्ञान-चारित्र क्यों नहीं है £ 

उत्तर--.श्रद्धा का विषय त्रिकाल निरपेक्ष दृव्य है ओर सामान्य झुब- 
स्वभाव अमेदरूप में, निमलरूप में लक्ष में लेना है, तथा निम्वय का 
विषय भी अभेद निर्मल है, किन्तु निश्चय का विषय श्रद्धा-सम्यग्दशन 
नहीं है, क्योंकि सम्पग्दशन पर्याय है और सम्यग्ज्ञान तथा चारित्र भी 
पर्याय हैं । एवं पर्याय के जो भेद हैं, वह व्यवहार का विषय है। 
ज्ञानी के दशन, ज्ञान, चारित्र विद्यमान नहीं है, क्योंकि वह पर्याय है, 
खंड है, व्यवहारनय का विषय है, और अभेददष्टि में-निश्चय में बन्ध- 
मोक्ष, सांध्य-स्षाधक इत्यादि सब पर्याय गौण हो जाती है'। सामान्य- 
विशेष एक ही समय में होते हैं उनमें से निम्धय के विषय पर दृष्टि 
करने वाला सम्परदृष्टि है, एक समय में एक पर्याय प्रगठ होती है, पर्याय 


श्ष्द ] समयसार. प्रवचन ६ पदला- भाग 


का भे३ व्यवहार का विषय होने से अमूताथे है अर्थात्‌ त्रिकाल विद्यमान 
नहीं है, इसलिए शुद्धनय के द्वारा भेद को गौण किया जाता है । 
सम्यग्दशुन, ज्ञान, चारित्र की पर्म़राय के कपर का ज़ो. लक्ष है वह 
निर्मेलता का: कारयू नहीं है, उसमें शुभराग: होता है; किन्तु राग का 
अभाव, नहीं होता । अखण्ड द्ूय-सामाल्य: के ऊपर की जो दृष्टि है 
वह सम्यग्दशून, चारित्र और केबलज्ञान का , कारण है; सम्कदशन का 
विषय अखगड निमेल सामान्य. एकरूप है, ;इसलिये, निर्मल पर्याय प्रगर 
होकर सामान्य में मिल जाती है। सामान्य निर्मल के लक्ष से विश्ेत्न 
निर्मेलता प्रगट होती है और भेद के लक्ष से राग, रहता है।, अख़ण्ड- 
के बल से चारित्र प्राठ होता है, वहू व्यवहार है; गोण है। व्यवहार 
मात्र ज्ञान करने के लिए ओर उपदेश में समकाने के लिए है । 
निर्मल हूँ" ऐसी अखएड को दृष्टि ही मोक्ष देने वाली है | दरशन, ज्ञान, 
चारित्र की निर्मल पर्याय अखण्ड के बल से प्रगठ होती. है, वह पर्याय 
सदूभूत व्यव॒हार है ओर वह भी दृष्टि में गोण है। दृष्टि में साध्स- 
साधक का भेद नहीं है । संसार ओर मोक्ष पर्याये हैं, वे-भी झभूताथे: 
के विषय है, इसलिये. गोण हैँ ॥ 
सम्यग्दशन झोर शुद्ध, आत्मा, एक त्ञहीं है, क्‍योंकि शुद्ध आत्मा 
नन्‍तगुर्णों का अभेद पिड है ओर सम्पग्दशन श्रद्धागुण की पर्याय है, 
वह निशम्वयद्वष्टि में गोण है ? ज्ञानी अमूतार्थ को अर्थात्‌ जो त्रिकाल 
विद्यमान नहीं रहता उम्र भेद को मुख्यतया लक्ष में, नहीं लेता | 
अखणड बद्रव्यद्वप्टि के बल से-निज के अस्तित्र के बल से निमलू: 
पर्याय प्रतृए्य होती है, ऐसी श्रद्धा का होना-सो सम्यग्दशन है और ऐसी: 
श्रद्धा भेद के लक्ष से, अश्वा विकल्प, से नहीं होती । 
यहँग, पुनः प्रश्न उठता- है. कि, यद्वि ऐसा; है: तो एक, परमाथ का हीः 
उपदेश करा- चाहिये; उपदेश में दग्वहार- का, आन, क्यों. लिया जाता 
है. ८ इस; प्रशुनः का उत्तर आठवीं गाथा में बड़े, दी: अद्भुत ढंग, से दिया 


ग़यः है; । , 
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आठवीं गाथा की भूमिका 


छट्टी गाथा में विकार से भिन्न अमेद ज्ञायक झात्मा का वर्णन 
किया गया है। उससे यह लक्ष में लेने को कहा गया 'है, कि झात्मा 
ज्ञानादि गुणों का अखंडपिड है, आत्मा क्षणिक एक अवस्थामात्र के 
लिए नहीं है, इसलिये उस भेद को गौण करके एक आत्मा को निमल, 
असंयोगी, अविकारी के रूप में लक्ष में लेना चाहिये, यही श्रद्धा का 
विषय है | शरीर आदि का संयोग आत्मा से बहुत दूर है । उस ओर 
की आसक्ति को पहले से ही कम करना चाहिये, मैं किसी देहादि के 
सयोगरूप नहीं हूँ ! उसके कोई काये मेरे आधीन नहीं है। आचार्यदेव 
ने यह मानलिया दै कि यह सब सुनने वाले के इतनी समझ तो 
होती ही है । 

आत्मा का पर के साथ कोई सम्बन्ध नहीं है, परवस्तु अपने से 
(आत्मा से ) त्रिकाल नास्तिरूप है। वर्तमान विकारी अवस्था में भी 
पर॒स्तु भाव्मा में नहीं है । देह में आत्मा नहीं है, किन्तु निमित्त से 
कहा जाय तो एक आकाश क्षेत्र में आत्मा और देहादिक जड़पदाथे 
संयोगरूप में विद्यमान दै। तथापि प्रत्येक परमाणु ओर प्रत्येक आत्मा 
वस्तु की अपेक्षा से प्रथऋू-प्रथछू है । जो आत्मा से प्रथऋू है, वह 
आत्मा का नहीं हो सकता । ऐसे स्थूल व्यवह्रिक मिथ्यात्व का त्याग तो 
समयसार के जिज्ञासु के होता ही है। कुगुरु, कुदेव ओर कुशाञ्ष मेरे 
लिये किसी भी ग्रकार से हितकर नहीं हैं, देहादिक मेरा स्वरूप नहीं 
है, ऐसा समककर व्यवहारिक भूल को छोड़कर ही इस परमार्थर्वरूप को 
सममने के लिए जिज्ञासु आया है । 

आचाये महाराज ने ऐसी बात कही है कि जिससे भव-श्रमण 
दूर हो सकता है, ओर इसीलिए उनने अनादिकालीन विपरीत-मान्यता 
पर प्रहार किया है । 

आत्मा का पखबस्तु के साथ संबन्ध नहीं है, किन्तु पराश्रितमाव 
को लेकर जो -विकार द्वोता है, वह वतेमान अवस्था में आत्मा में हेता 


२५० ] समयसार प्रवचन : पहला भाग 


है, तथापि जो अपने को उतना ही माने, शुभ-अशुभभान्रों को अपना 
स्वरूप माने उसके शुद्ध आत्मा की श्रद्धा नहीं है। आत्मा तो अविकारी, 
परमें कर्ठेत्व-भोकत्त्व से रहित, चिदानन्द, निर्विकल्प ज्ञायक है। 


परवस्तु मेरी नहीं है, यह सममाने के बाद छट्टी गाथा में यह 
समफाया है कि शुभ-अशुभ विकार भी मेरे नहीं हैं। मैं निमल हूँ, पर 
से मिन्न हूँ, एकरूप ज्ञानानन्द हूँ, इसमें दशेन, ज्ञान, चारित्र है, इस- 
अ्रकार यदि जीव शुण-गुणी के भेद के विचार में लग जाय तो उसे 
अपना सम्पूर्ण तत्व एक ही साथ लक्ष में नही आ सकता, यह बात 
सातवीं गाथा में बताई है । 

यहाँ पर भेदद्वष्टि के विकार और प्रकार की ओर से लक्ष को 
बदलकर, गुण-गुणी के भेद का लक्ष गोण करके, राग से कुछ अलग 
छोकर, निर्मेल अभेद स्वरूप की निर्विकलप श्रद्धा कराते हैं, संयोगरहित, 
असंयोगी का लक्ष कराते हैं, विकाररहित, अविकारी स्वरूप को बताते 
हैं, भेददृण्टिरहित, अखण्ड निभल वस्तु को बताते हैं। यदि रागी जीव 
गुण-गुणी के भेद के विचार में अठक जाय, तो उत्तके लक्ष में यह 
नहीं आ सकता कि रागरहित, भेदरहित, वीतराग अभेदस्वरूप क्‍या है। 

प्रश्न---तब क्‍या हमे घर छोड़कर निकल भागना चाहिये ! 

उत्तर---जिस अज्ञान से छूटना है उसका तो मान नहीं ओर घर से 
छूटने की बातें करता हैं, यह विपरीतद्ृष्टि है, मह्मिथ्यात्व है। जिसकी 
बुद्धि में यह बात है कि मैं संयोगी पदाथे को छोड़दूँ या अमुक वस्तु 
का त्याग करूँ, तो अन्तरंग में निद्वत्ति आ जायगी यह निमित्ताधीन- 
इष्टि; मिथ्यात्व-शल्य है। पर के लक्ष से यदि कदाचित्‌ कषाय मंद हो 
जाय तो पुण्य हो सकता है, किन्तु अनादिकालीन भूल दूर नहीं हो 
सकती । जो यह मानता है कि यदि संयोग से दूर हो जाऊँ तो गुण 
उत्पन्न हो जायेगे, उसे अपने में जो अनन्तगुण भरे हुए हैं. उनकी श्रद्धा 
नहीं है। यह मान्यता मिथ्या है कि संयोगों के दूर होनेपर गुण होते 
है। तथा यह मान्यता भी मिथ्या है कि शुभभावों की प्रवृत्ति से युय होते 
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हैं। जो जीव परलद्ा से, पर की अपेक्षा से कुछ करना चाहता है, 
उसे निरावलम्बी, निरपेक्ष तत्व समझ में नहीं भा सकते । पहले अपनी 
ओर दृष्टि करनी होगी कि मुझमें अनन्तगुण मरे हुए हैं, में अखण्ड 
निरपेच्ष, निमेल हूँ । ऐसे गुण के लक्ष से अवगुण की दृष्टि बदल 
ज[ती है, इस कारण संयोग बदल जाते हैं। संयोग ने मेरे गुण 
को रोक रकक्‍खा है, इसलिये यदि संयोग को छोड़ दूँ. तो मेरा गुण ,प्रगठ 
हो जायगा, इसप्रकार मानना सो तीत्र मिथ्यात्व है। शुभ-अशुभभाव जो 
कि विक्रार है वह, मुझे गुण करता है, इसप्रकार वह विकार ओर गुण को एक 
मानता है। तू निविकार है, तने अपने परम माहात्म्म की बात को 
कभी नहीं छुना, अन्तरंग से तुझे महिमा का कमी उद्भव नहीं हुआ ॥ 
चीतराग सर्वज्ञ प्रभु ने तेरी अनन्त महिमा गाई है, परन्तु तने उसे 
अन्तरग से परमाथतः कमी नहीं खुना । 


समयसार की छट्ठी-सातवीं ओर आठवीं गाथाये आत्मघमेरूपी वृक्ष 
की जड़े हैं। जिसने यह माना है कि आत्मा परवस्तु को प्रहण कर 
सकता है अथवा छोड़ मकता है उसने पर को और अपने को एक माना 
है । परवस्तु मेरे आधीन नहीं है, उप्तका स्वामित्व मेरे नहीं है, विकार 
भी मेरा स्वरूप नहीं है, इसप्रकार एक के बाद दूसरे ग्रुण के भेद का 
विचार करे तो भी अभेद की श्रद्धा प्रगट नहीं हो सकती । इसलिए 
अभेद-निमेल की श्रद्धा करना ही सम्यन्दर्शन है | जहाँ सम्यग्दर्शनरूपी बीज 
नहीं है वह्दों त्रतरूपी वृच्त कहों से ठग सकता है? समझे; बिना ब्रत 
और तप बालब्रत और बालतप हैं। देह, मन, वाणी की प्रवृत्ति आत्मा 
के लिए लाभ या हानिकारक नहीं है। राग की प्रद्ृत्ति आत्मा के लिए 
लामकारक नहीं प्रत्युत हानिकारक है । आत्मा जब अन्‍न्तरंगदृष्टि की 
ग्रतीति को प्राप्त होता है तब “ मैं राग का नाशक हूँ” इसप्रकार की 
ग्रतीति के बल से परवस्तु का राग छूट जाता है। राग के छूट जाने- 
पर परवस्तु अपने निज के कारण से छूट जाती है | मैं पतस्तु का 
त्याग कर सकता हैँ, इसप्रकार परके स्वामित्व की मान्यता झनन्त- 
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संप्तार का मूल है | ध्याग पहन है, ख्भाव में हठाप्रह नहीं होता, 
लोग तब को नहीं समके इसलिए तल दूधरा नहों हो प्कता, वह 
जैता का तैसा बता रखता है। 

वस्तु के पहजलमाव की पहचान से निज में स्थिरता बढ़ती है 
ओर पर का अभाव होता है। भमेदद्वष्टि से, अखण्ड खमाव को लक्ष 
में न ले किन्तु गुण-गुणी भेद को लक्ष में ले तो दृष्टि में राग रहता 
है और इसीलिए सम्यददशन नहीं हो तकता। मैं पर से मिन्न हूँ, ऐसा 
विचार करे अथवा “मैं राग को दूर कहूँ-मैं राग को दूर कहूँ” इस- 
अकार कहा करे तो वह भी राग है। जहँ। राग की ओर छुकाव होता 
है वहा बीतरागस्॒भाव का निर्विकरपय लक्ष नहीं होता । किन्तु राग से 
प्रथक्ू होकर / मैं निर्मल हूँ” इसप्रकार की दृष्टि के बल से यदि आगे 
बढ़ता चला जाय तो पूरे निभेत्न हो जाता है। भषिरोधरूप से तत्व 
को जान लेने के बाद “ मैं अखण्ड पूर्ण निमल हूँ” ऐसे खत के 
बल से निविकल्य खरूपत्यितता (चाजि की निमेलता ) सहज प्रगठ 
हो जाती है। अखरणढदृष्टि का बल अल्पकाल में मोक्ष को प्राप्त करा 
देता है। राग को दूर करने का विचार नास्तिपक्ष की ओर का झुकाव 
है। यदि शुद्धवश्सिहित राग को दूर करने का विचार हो तो भेद- 
दृष्टि होने से शुभभाव होता है, किन्तु राग का अमाब नहीं होता। 

यहाँ तो पहले ही शुद्ध अखंड की दृष्टि काने को कहा है, उसमें 
शुभ करने की तो कोई बात ही नहीं है, किन्तु भान्तरिक स्पिर्तारूप 
चाज़ि को भी गौण कर दिया है। दृष्टि में निरावलम्ब्री अभेदभाव को 
रक्त में लेने के वाद उस्तीके बल से निरावल्म्बी निमल चारित्र प्रगठ 
द्वोता है। 

प्रश्न:--्या यह ठीक है कि पहले पराग चारित्र ओर उसके बाद 
उससे वीतराग चाज्ि होता है ? 

उत्तः--नहीं, राग तो विकार है, उप्तसे चारि को कोई धह्दायता 
नहीं मिलती । चार तो भ्रकषायलरूप है। भकषायद्ृष्टि के खुलने 
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'पर जो ब्रत झ्रादि का शुभराग 'रहता है उसे उपचार से व्यवहार चारित्र 
कहा जाता है, तथापि जो यह मानता है कि शुभभाव का करने वाला 
मैं हू ओर वह मेरा कार्य है, वह घमे को अविकारी बीतरागरूप नहीं 
मानता, और अपने को अविकारी नहीं मानता इसलिए वह दृष्टि मिथ्या 
है। चारित्र आत्मा का अकाषगुण है, और ब्रतादि का शुभराग विकारों 
बन्धन भाव है, चारित्र नहीं है 

आत्मा तो सदा अरूपी ज्ञाता है, ज्ञातासखवरूप है, उसमें पर का 
लेना-देना कुछ नहीं है। मैं इसे यों दूर कर दूँ, इसे छोड़ दूँ, इसे रख 
छोड़ूँ इत्यादि शुभाशुभमाव कषाय हैं, इसलिए वे आत्मगुयरोधक हैं। 
चारित्र तो अकषायदृष्टि के बल से प्रगठ होता है । ' में भखंड हूँ, निमल 
हूँ? ऐसे विकल्प, दृष्टि के विषय में लगने के लिए पूर्यस्थिर होने से 
पूवें आते तो हैं किन्तु वे स्थिरता में सहायक नहीं होते। निमल अमेद- 
दृष्टि के बल से वीतरागता होती है, किन्तु “मैं पूरे हूँ” ऐसे विकल्प 
से चारित्र प्रगठ नहीं होता ओर शुद्धद्धष्टि मी नहीं ख़ुलती। अमभेद 
निमल के लक्ष से वर्तमान पर्याय निमेल- होकर सामान्य में मिलजाती है, 
इसलिए भेदद्ृष्टि को गोण करने को कहा है। 

प्रश्न:--हे प्रभु ! जब आपने भेदरूप व्यवहार को बिलकुल गोण 
कर दिया तो फिर एकमात्र परमार्थ का ही उपदेश देना था, व्यवहार 
के उपदेश की क्‍या आवश्यक्ता थी? 

इसका उत्तर झाठवीं गाथा में देते हुए कहा है किः- 


जह ॒णा्‌वि सक्‍कमणज्जो अणजमासं विणा उ गाहेउं । 

तह बबहारेण विणा परमत्थुवषएसणमसक्क ॥८॥ 
यथा नापि शक्योज्नायोंअ्नायभाषां विना तु आहयितुम । 
तथा व्यवहारेण विना परमार्थोपदेशनमशक्यम ॥ ८ ॥। 


अथे : -जैसे अनाये (म्लेच्छ ) मलुष्य को अनाये भाषा के बिना 
किमी भी वंस्तु का स्वरूप ग्रहण कराने के लिये कोई समय नहीं है, 
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उसीप्रकार व्यवहार के बिना परमार्थ का उपदेश करने को कोई समय 
नहीं है । 


यहँ। शिष्य ने (परमार्थ से ही ग्रुण होता है इतना समककर 9 
प्रश्न किया है, जिसका उत्तर यह है- जैसे अनाये (म्लेच्छ ) मनुष्य को: 
अनाये भाषा के बिना किसी भी वस्तु का स्वरूप समकाना शक्य नहीं 
है, उसीग्रकार व्यवहार के बिना ( समझाने के लिये भेदकथनरूप उपदेश 
के बिना ) परमार्थ को कोई समझ नहीं सकता। जैसे कोई अग्रेजी भाषा 
ही समझता हो तो यदि उसे उप्तकी भाषा में कहो तभी वह समकता 
है, इसीप्रकार अनाये को अर्थात्‌ परमाथे से अनभिक्ञ व्यवहारी पुरुष को 
व्यवहार से गरुण-गुणी का भेद बताकर सममाया जाता है। 


जैसे किसी म्लेच्छ से कोई ब्राह्मण स्वस्ति! शब्द कहे तो वह स्लेच्छ 
शब्द के बाच्य-वाचक सम्बन्ध के ज्ञान से रहित होने से कुछ भी न 
सममकर त्राह्मण के सामने मेंढ़े की भांति आँखें फाड़कर टुकुर-मुकुर 
देखता ही रहता है ( मेंढे की मॉति का अथे अनुसरण करने की सरलता 
है। इतना ही लेना चाहिये ) 'स्त्रस्ति' क्या कहता है यह समझने का 
आदर है, जिज्ञाता है, आलस्य नही है; आंखे बन्द करके नहीं छुनता,, 
किन्तु समझने की पूर्ण तैयारी-पात्रता है। अन्वश्रद्धा वाले भौर घत्य 
समकने की अपेक्षा से रहित श्रोता नहीं हो सकते, यह ऊपर के कथन 
से समझना चाहिये । 


बह म्लेच्छ 'सवस्ति' का अथे समकने के लिये ब्राह्मण के सामने 
टकटकी लगाकर देखता ही रहता है, बाह्य में मन को दूसरी ओर 
नहीं दोड़ाता | किन्तु मन को स्थिर रखकर भीतर से 'स्वस्ति' को समकने 
की जिज्ञासा है, लापरवाह नहीं है, निरुत्ताह नहीं है। जैसे, मेंढे को 
अनुसरण करने की आदत होती है, उसीग्रकार त्राक्षण क्या कहता है 
यह सममने का म्लेच्छ का भला भाव है, इसलिये आँखे फाड़कर (ग्रेंम से 
आँखें खुली रखकर ) आ्राक्षण के सामने वह ठकठकी लगाकर देखता हीः 
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रहता है। उसके अन्तरंग में एक ही आकाक्षा है कि ब्राह्मण जो कहता 
है उसका अथे घीरज से सममहूँ; लौकिक में भी इतनी विनय है। 

जैसे प्रधानमंत्री, राजा और प्रजा के बीच में मेल कराने वाला 
है उसीग्रकार गणधरदेव, तीथंकर भगवान और श्रोताओं के बीच संधि 
कराने वाले धर्ममंत्री हैं । वे तो सबको हित ही सुनाते है (किसी 
को तीथैंकर भगवान का सीधा वचन मी झुनने को मिलता है ।) इसी- 
प्रकार दोनों की (ब्राह्मण ओर म्लेच्छ की ) भाषा का जानने वाला 
अन्य कोई तीसरा पुरुष अथवा वही ब्राह्मण म्लेछ को “खर्ति? का 
अथे उसकी स्लेच्छ भाषा में प्मफाता है कि 'स्वस्ति ” शब्द का अथे 
यह है कि ' तेरा अविनाशी कल्याण हो।? 

व्यवहार के उपदेश में भी “छु+अर्ति ” का लक्ष करने वाले का 
अविनाशी कल्याण हो ऐसा आशीर्वाद है। “ तेरी पवित्रस्वरूप लक्ष्मी 
प्रगट हो” ऐसा उस्त आशीर्षाद का भावार्थ है । 

* स्॒स्ति ? शब्द का ऐसा अपूर्य अर्थ छुनते ही (वह पात्र था 
इसलिये ) अत्यंत आनदमय आँखुओं से उसके नेत्र भर आते हैं । यदि 
हम हृषे प्रगट न करें तो उसे समकाने की उमंग न हो, ऐसी उसमें 
कृत्रिमता नहीं है| किन्तु यहाँ म्लेच्छ के तो “ अहो | तुम्हारा ऐसा 
कहना है” ऐसे अपूर्वे आदर के साथ हर्षाश्रुओं से नेत्र भर जाते हैं। 
ऐसा यह स्लेच्छ स्वस्ति का अथे समक जाता है | इसीग्रकार व्यवहयरी 
मनुप्य भी वाणी के व्यवहार से परमार को कैसे समक लेते है यह 
आगे कहेंगे । 

जब कोई मलुष्य स्लेचछ को स्लेच्छ की भाषा में “स्वस्ति? अर्थात्‌ 
5 तेरा अविनाशी कल्याण हो? ऐसा अथे खुनाये तब स्लेच्छ “स्वस्ति! 
शब्द का अर्थ जैसा कहा वैसा समफ जाता है। अब उसपर से यह 
सिद्धात घटित होता है कि: --- 

जिस जीव ने, पर्वज्ञ भगवान ने जैसा, आत्मा कह है, उसीम्रकार 
आत्मा को कमी नहीं- जाना, ऐसे व्यवंहारी पुरुष को “ आत्मा ? शब्द 
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कहने पर जैसा “आत्मा” शब्द का अथे है उसभञअयथे के ज्ञान से रहित 
होने से, कुछ भी न सम्रककर मेंदें की भांति आँखे फाड़कर टकवकी 
लगाकर देखता ही रहदता है। 

घ॒र्म के नाम पर पुण्य में राजी हुआ, पैसा इत्यादि बाह्य अनुकूलता 
में लोलुपी बना, जाप जपने की कहें तो वैस्ता करता है ( * नमो अरिह- 
ताण ? का जाप जपने से पैसा नहीं मिल जाता, किल्तु घन की दृष्णा 
हुईं सो पाप है ) लोग घमम के फल में संयोग चाहते हैं, उसके पुण्यबंध 
की मिठास है जो पर से सुख चाहता है वह अपने को नि:सत्व मानता 
है, इसलिये पराधीनता का आदर करता है। हम तो क्रिया करते हैं, 
मन, वचन, काय की प्रवृति करते हैं, देह की कुछ क्रिया कर चलें 
बेले उसे ही वे आत्मा मानते हैं कितु देहादि हलन-चलन करता है, 
स्थिर रहता है, बोलता है, या खाता है, यह समस्त क्रिया जड़ करता 
है। मीतर पुण्य-पाप का संवेदन होता है उस क्षणिक विकाररूप भी 
आत्मा नहीं है। बीतराग ने जैसा आत्मा का स्वरूप कहा है वैसा लोग 
नहीं समझे । आत्मा के धम में उपाधि का नाश है, आत्मा का भान 
होने पर जीव वर्तमान में पूणेशाति और भविष्य में भी निराकुल पूर[- 
शाति ग्राप्त करता है। आत्मा अखण्ड, ज्ञायक है, पूणे आनन्दधन है, 
पर से भिन्न है ऐसी जिसे खबर नहीं है वह व्यवहारी पुरुष है; उसे 
धआत्मा! ऐसा शब्द कहने पर उसके अथे के ज्ञान से अनभिज्ञ होने से 
वह मेंढे की तरह ओँखें फाइकर आत्मा? शब्द कहने वाले ज्ञानी के 
सामने टुकुर-मुकुर देखता ही रहता है। ज्ञानी क्या कहता है, वह्दी उसे 
समफना है, अभी कुछ भी अथे समझा नहीं है, इसलिये सममने के लिये 
ज्ञानी के सामने आँखें फाड़कर ठकटकी लगाकर देखता ही रहता 
है, समकने की तैयारी है, न समकने का आलस्य नहीं है । इसमें 
ग्रारंस में तत्व छुनने बाला जिज्ञासु कैसा होना चाहिये यह मी आगय[ | 
तलश्रत॒ण में जागृति और सममकने की उमंग तथा पात्रता चाहिये। 

«४ झात्मा अभेद है, सिद्ध भगवान की तरह पूर्ण है, उसमें पुण्य- 
पाप का विकार नहीं है, बह .पर.क़ा कतो नहीं है, ” इसप्रकार जब 
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ज्ञानी कहता है तब व्यवहारी पुरुष उसका मतलब समक लेना चाहता 
है। किन्तु *यह बकंत्रांद कर रहा हैं, हम समक सके इस तरह नहीं 
कहता, इसमप्रकार जो वक्ता का दोष निकाला करे बंह पात्र नहीं है, 
सत्य समकने के योग्य नहीं है। यहेँ। टकटकी लगाकर देखता ही रहता 
है, उसमें आलत्य नहीं है, किन्तु क्या केहता है यह समकने का आदर 
है। मुझे “आत्मा” कहने में उसकी भूल है, यह न मानकर मुझे समझ 
में नहीं आता यह मेरा दोष है, ऐसा मानना चाहिये। जिसे निज को 
समकने की रुचि नहीं है वह “इसे समकाना नहीं आता?” इसप्रकार 
दूसरे का दोष निकालता है उसे समकने का अवकाश नहीं है। 
मुझे समकने की धीरज रखने के लिये जितनी विनय चाहिये, मैं 
संमक नहीं सकता। यह मेरी ही ठुंटि दै, में समकने की तैयारी करूँ: तो 
अवश्य समझकर सकता हूँ, इसप्रकार पूण को समकने की पूर्ण ताकत 
रखकर तैयार हो, ऐसा योग्य सुनने वाला होना चाहिये । 
झपने आप कोई शाख पढ़कर चाहे जहेँ से आजज्ञान प्राप्त नहीं 
कर सकता, किन्तु साक्षात्‌ ज्ञानी की वाणी से आत्मा? का अथे सम- 
मना चाहिये। कान से शब्द तो छुना किन्तु समा नहीं; ख्य॑ ज्ञान की 
प्रश्राशता हैं, उसमें पात्रता चाहिये । पहले “ स॒त्‌ क्‍या है” यह समकते 
की जिज्ञासा होनी चाहिये । जिप्तकी कषाय मंद हुईं है, वह दूसरे को 
दोष देने के लिये नहीं रुकता किन्तु म्लेच्छ की तरह (स्लेच्छ के 
पात्रता थी ) अपने में दोष है, ऐसा मानकर समकने के लिये सरल हुआ 
| परमोयेतत्व क्‍या है यह छुनने का बहुत ग्रेम है। “ यह क्या कहना 
चाहता है” यह सममने के लिये जो ओंखि फाड़कर पैये से देखने के 
लिये खड़ा रहंता है वह जीव योग्य है ऐसा जानना चाहिये | 


£ ठकटकी लगाकर देखता ही रहता है” इसमें एक ही भाव रखता 
हैं, देह, की अनुकूलता के संसार की ओर के भाव हत्यांदि दूसरे विचारों 
को नहीं आने देवी | स्वयं कुछ अपनी ओर ककाव करने के लिये 
कंषाय भेद करता हैं,' दूसरे को दोष नहीं देना चाहंता। 
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, स्वयं समकने का इच्छुक होकर एकटक देखता ही रहता है। इसमें 
अथम देशनालब्धि होने पर पौचों लब्धियों का मेल बताते हैं:--- 

१-छ्षयोपशमलब्धि :-आँखे फाड़कर देखता ही रहता है यह क्षयो- 
पशमलब्धि है; इसमें हितस्वरूप क्‍या है, यह समझने की शक्ति बताई है। 

२-विशुद्विलग्धि : -कषघाय मंद करने के वाद तत्व का विचार करने 
की पात्रता आती है । 

३-देशनालब्धि : -संपूण आत्मा कैसा है यह सुना सो देशनालब्धि है। 

४-प्रायोग्यलग्धि :-एकटक देखता ही रहता है, इसमें तत्व सुनने 
में एकाग्र होने पर कम की स्थिति का रस कम करता है। 

५-करणलब्धि: -इस अन्तरपरिणाम की शुद्धता से स्व की ओर 
डलता हुआ भाव है। यह लब्धि सम्यग्दशन होने के काल में होती है। 

जो जिज्ञासु है वह आँखे फाड़कर एकटक देखता ही रहता है उसमें 
सिफ उसके ऐसे भाव नहीं होते कि वह मात्र आत्मा की ही बात करता। 
है उससे नीचे की बात क्यों नहीं करता । 

किसी को ऐसा लगता है कि यह तो आत्मा की ही घुन लगाई 
है, समाज का कुछ करना चाहिये, किसी को सह्ययता पहुँचाना चाहिये, 
दूसरा कुछ करना चहिये, ऐसा कुछ कहना ही नहीं है; कितु ऐसा तो 
अनादिकाल से सुनकर पर में करत मानकर जीव परिभ्रमण करता है । 
आत्मा को भूलकर दूसरा सब अनंतवार कर चुका, फिर भी अम्मी भव 
से विश्राम नहीं, इसलिये उसे तत्व की बात का आलस्य आता है पात्र 
जीव तो एक आत्मा को समकने के लिये एकठ्क देखता ही रहता है, 
दूसरा भव नहीं आने देता । 

जो व्यवहारी पुरुष शालखीय भाषा-आध्यात्मिक परिभाषा नहीं समकता 
उसे भेद करके समझाते हैं | जित अनाये को आयेमाषा में समझ में 
नहीं आता उसे अनार्य की भाषा में कहना पड़ता है। ' आत्मा अखंड 
निमल है” यह आयेभाषा है, इसमें कुछ नहीं समकता, वह झँखे फाड़- 
कर एकटक देखता है, इससे यह सूचित होता है कि उसे सममने की 
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उमंग है | जबतक आत्मा को न समक लूँ, तबतक दूसरा कुछ न आने- 
दूँगा, इसप्रकार समकने के विचार में क्रोधादि-कषाय मंद की है और 
अशुभ को आने नहीं देता । 


श्रोता स्वय ऐसी आज्ञा नहीं करता कि इसम्रकार कहो कि जो हमें 
जल्दी समक में आजाय ओर हृदय में जमजाय कितु विनय से धर्मपूर्वक 
सममकने की जिन्नासा प्रगट करता है | ओर जब ऐसा होता है तब 
उपदेशक भी विचार करता है कि यह इतनी विनय के साथ कह. रहा 
है इसलिये इसके सच्ची जिज्ञासा है यह इस भाव से नहीं सममता 
तो दूसरे भाव से समकेगा ” इसप्रकार दूसरे भाव के द्वारा समकाने की 
भावना उत्पन्न हुये बिना नहीं रहती | उन दोनो के बीच ऐसा मेल 
बैठ जाता है | किंतु यदि सुनने वाला कहे कि हम समझ सके ऐसा 
कहो, तो समझना कि वह योग्य नहीं है। 


जो आत्मा को नहीं जानता ऐसे मिध्यादृष्टि को सम्यग्दशन प्राप्त 
करने के लिये समयत्तार का उपदेश है | अनादिकाल की भूख मिठानी 
हो तो यही समझने योग्य है। श्री कुदकुदाचार्य, त्रिलोकीनाथ तीर्थकरदेव के 
मुखकमल से निकला हुआ और उसके द्वारा ग्रहीत तत्त कहते है। 


£ मुझे समकना है” ऐसा कहने वाले जीव में सरलता, विनय ओर 
समझने की आकाज्षा है, ऐसे जीव को जब आत्मा का खरूप समकना 
है तब व्यवहार-परमार्थमाग॑ पर सम्यम््ञानरूपी महारथ को चलाने वाले 
सारथी की तरह अन्य कोई झाचाये अथवा उपदेशक स्वय ही व्यवहार- 
मागे में विकल्पसहित छट्ठे गुणस्थान में रहकर परमार्थ का लक्ष कराने 
के लिये व्यवहार से कहते हैं कि पुण्य-पापरहित, निर्मल दशन, ज्ञान, 
चारित्र को नित्य प्राप्त हो वह 'आत्मा' है। ऐसा आत्मा शब्द का 
अथे आचार्य समझ्ाते हैं तब तत्दाण ही उत्पन्न होनेवाले अत्यंत आनंद 


से जिसके हृदय में सुंदर वोधरूपी तरंग (ज्ञानतरंग ) उछलती है, ऐसा 


वह व्यवह्वारी पुरुष, आत्मा शब्द का अथे अच्छीतरह समक जाता है। 
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आचायें सम्यर्षानरूपी महारथ को चलाने वाले महासारथी के सच्श 
हैं, ऐसे स्ारथी के रथ में जो वैठता है उसे सारथी ले जाता है। जो 
ज्ञानी के पास सत्‌ को समकने के लिये ब्रैठा है मानों वह ज्ञानी के 
साथ ज्ञायकस्वरूप के रथ में बैठा है । वास्तव में छट्ठे-सातवे. गुणस्थान 
में अथवा व्यवह्मर-परमाथैरूपी मार्ग में प्रववेमान जो मुनि हैं, थे जो 
कहना -चाहते हैं उत्त भाव को समकने के लिये जो वैठा है मानों वह 
उनके साथ ही बैठा है । ह 

ज्ञानी की दृष्टि अखण्ड पर है वे व्यवहार से भेद करके सममाते हैं। 
सममभूने वाला खये ज्ञानी का कहा हुआ समझना चाहता है, अपनी 
कल्पना वीच में नहीं लाता, वह पात्र जीव ' आत्मा को मगवान ने ऐसा 
कहा है? इसप्रकार भेद करके कथन करने पर जल्दी ही “परमार्थ अभेद- 
स्॒रूप को समझ लेता है। 


साज्षात्‌ सर्वजक्ष भगवान से सुनकर गणघरदेव जगत्‌ को सुनाते हैं। 
कोई जीव तीथैकर भगवान से सीधा सुनता है। यहेँ। उपदेश देनेवाला 
स्वयं व्यवहारमार्ग में रहकर अर्थात्‌ व्यवहार में आकर समकाने के लिये 
विकल्प द्वारां भेद करके कहता है, क्योंकि वह स्वयं केवली नहीं है, 
किन्तु छम्नस्थ है, फिर भी वह मात्र व्यवहार में ही रत नहीं है, किन्तु 
परमाथ के असेद अनुभव बाला है। सातबे गुणस्थान में निरविकल्पता के 
छूटने पर उसे जरा विकरप में आना पड़ता है। वे कहते हैं कि जो 
दर्शन ज्ञान चारित्र को नित्यप्राप्त है वह आत्मा है। 


पुत्र का, स्लरी का विश्वास जम गया है इसलिये अज्ञानी यह कल्पना 
किया--करता है कि उनसे यह होगा और वह होगा, किन्तु अनुकूल 
होना तो पुण्याधीन है, यदि अपना पुण्य पूरा हो जाय तो कोई अलुकू- 
लता नहीं दे सकता। अपनी मान्यता के अनुप्तार कुछ नहीं होता फिर 
भी पर में विश्वास करता है। ज्ञानी कहते है कि पर में विश्वास करता 
है उसके बदले तेरे में-निज में विश्वास कर। मैं विकारी नहीं हूँ, 
पुण्य-पाप नहीं हूँ, देह मन वाणी की प्रइत्ति के आधीन नहीं हूँ, ऐसा 
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अखंण्डानन्द आत्मा नित्य अपनी श्रद्धा को प्राप्त है, क्णिक परसंयोग 
में जो विश्वास है उसे तू सदैब प्राप्त नहीं है, क्योंकि आत्मा नित्य है, 
असंयोगी है और संयोग क्षणिक है, असंयोगी को कोई परवस्तु शरणभूत 
नहीं होती । 


पर में अनादि से विश्वास किया है। अब पर से मिन्न अविकारी 
पूर्ण की श्रद्धा कर, पर से पृथक का ज्ञान कर तथा पर के आश्रय से 
रहित-रागरहित स्वर में स्थिरता कर | स्वाश्रित दशेन ज्ञान चारित्र को जो 
सदा पाया हुआ है वह आत्मा है, ऐसा मात्र उपदेश करने के लिये 
गुण-गुणी का भेद डाला सो व्यवहार है। इसप्रकार जैसा आत्मा शब्द 
का अथे है बैसा समकाते हैं। उसे समझकर ही पात्र जीव के अन्तरग 
से बहुमान आता है। कथन में मेद होता है किन्तु जब वह अमेद को 
पकड़ लेता है तब गुरु-शिष्य दोनों का अभिप्राय एकसा हो जाता है। 

* आत्मा पुण्य-पाप, राग-हेंष को ग्राप्त है, परमारु, देह इत्यादिकी 
क्रिया को प्राप्त है, शरीर, कुटुम्ब, समाज इत्यादि के कतेब्य को प्राप्त 
है? ऐसा आत्मा को नहीं कहा, किल्तु आत्मा तो पर से प्रथकू ख््र में 
एकरूप ज्ञायक ही कहा गया है। उसका लक्त करने पर निर्मल पर्याय 
प्रगट होती है। दशेन, ज्ञान, चारित्र अखण्ड ज्ञायक के कक्ष से प्राप्त 
होता है । 

यदि यह बात जल्दी समझ में न आये तो उसका आलतस्य नहीं 
आना चाहिये। नाठक देखने का प्रेम हो तो उसे बारवार देखता है, 
नाच, मुजरा से श्रेम हो तो उसे वारवार देखने-छुनने के लिये 'वेशमोर” 
करता है। जिसकी जिसे प्रीति है उसे वह किसी भी मूल्य पर वारबार 
देखना चाहता है। वहँ। एक की एक बात को बारबार परिचय में लेने 
पर आलस्य नही आता, किन्तु उत्तकी चाह करता हे। परन्तु जो पात्र 
जीव होता है वह उससे पल्रटकर-सीधा होकर भगवान आत्मा की प्रत्येक 
वात अनेक तरह से घुनता है, वारबार छुनता है ओर वराबर समकने 
का प्रय्न करता है। भनंत जन्म-मरझ के चक्कर को दूर करने के लिये 
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रची समझ के अतिरिक्त दूसरा कोई उपाय नहीं है। उसे समझने का 
आलस्य नहीं होता कितु खूब आनन्द होता है। नये नये न्याय झुनकर 
विशेष इढ़ता करके अन्तर में उछल-उछलकर उसका ही माहात्म्य गाया 
करता है। 

जैसे माता-पिता किसी बात में हषे करते हों तो पास में बैठा हुआ 
छोटा वालक भी उनकी बात को विना समझे ही हँसता है, उसीग्रकार 
आत्मा क्री बात छुनकर उसके आशय को समझे! विना जो देखादेखी से 
हब करता है वह भी बालक जैना ही है। तत्वज्ञान का विरोध करने 
वाला उसके अपने माव का ही विरोध करता है | 


यहाँ तो ऐसे योग्य जीव लिये हैं कि जो आत्मा की बात अपूर्त 
उमंग से बराबर छुने ओर समककर तुरत ही आनंद प्राप्त करें, जो 
विलंब करते हैं उन्हे यहाँ पर नहीं लिया है | 

आचारये ऐसा कहते हैं कि खुननेवाले को उसी समय ख्तंत्र- 
सुख का भाव हो। दशेन ज्ञान चारित्र को जो नित्यप्राप्त है ऐसे 
आत्मा को उससें ग्राप्त की प्राप्ति है, वाहर से कुछ प्राप्त नहीं करना है। 

सासारिक वार्तो में कैता खुश होता है । जब पाँच लाख की 
लोटरी पक जाती है तब वह ऐसी सुहाती है कि उसी की महिमा गाया 
करता है ओर कहता है कि आज मिशष्ठान्न उड़ने दो | इसग्रकार वाह्म 
में अपने हणे को व्यक्त किया करता है। लड़का मेट्रिक की परीक्षा में 
पास होजाय तो उसमें हजे करता है, किन्तु यह तो दुनिया में परिश्रमण 
करने की वात का हबे है जो कि नाशवान-क्षणिक है । 

आत्मा की अचित्य महिमा छुनकर उसके वहुमान से उछल पड़े 
ओर कहे कि अहो ! अनंत ज्ञानानंदरूपी रिद्धि मेरे पास ही है, उसमें 
किसी सेयोग, किसी क्ेत्र, किस्ती काल अथवा विकार की कोई उपाधि 
नही है। मैं पूण अखड अविनाशी हैँ” ऐसा घुना ओर उसका क्षान 
किया कि तुरंत ही अत्येत आनंद से उश्तका हृदयकमल खिल जाता 
है | आचार्य महाराज तत्काल मोक्ष हो ऐसी अनोखी बात कहते है 
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कि जिसे छुनते ही पात्र जीव के तुरत ही सम्यग्दशन हो जाता है, 
अपूर्व' देशनालब्धि को प्राप्त करने बाद बीच में कोई अतर नही रह 
जाता, समझने के लिये तैयार होकर आया ओर समकाने पर न समझे 
ऐसी बात यहाँ नहीं है। 

जैसे शुत्र मधुर समुद्र की तरंगे उछलती है और ज्वारभाठा आजाता 
है, इसीग्रकार पहले कुछ नहीं प्रमकता था और उसे समझा कि 
तत्वण ही निमल मम्यग्ज्ञानज्योति का आनद प्रगट होकर बद्धिप्राप्त करके 
अल्पकाल में ही केब्लज्ञान का ज्वारभाटा आयगा । इसप्रकार पूर्ण होने 
से पहले पूण की उमंग होती है | 

सच्चा तत््व समकने वाला छुनते ही तुरंत समझ जाता है ओर 
उसके साथ ही सम्यग्दशन ओर आनंद प्राप्त करता है । नेत्र खोलकर 
देखता ही रहता है अर्थात्‌ उसे पुण्य-पाप अथवा बड़प्पन की कोई 
पदवयी इत्यादि अन्य वुछ नहीं चाहिये । 

€ क्वराम एक आत्मार्थ का अन्य नहीं मन रोग ! 

आत्मा का निर्मल पूर्णस्वरूप जैसा ज्ञानी ने कहा वैसा ही पात्र 
जीव ने समक्का, उसमें समझने की पात्रता अपनी ही थी। सममते ही 
हृदय में छुंदर बोघरूपी तरंगे तत्काल उछलने लगती हैं। उसमें ऐसा 
अर्थ निहित है कि केवलज्ञान प्राप्त करने में देर न लगे ऐसी पूर्ण शक्ति 
की महिमा लक्ष में लेकर निमलता की चृद्धि प्राप्त करता है। उसे यह 
पूछने की जरूरत नहीं रहती की हमारी समझ में कैसे आयगा। 

जैसे अनाये की भाषा मैं अनाये को समकाया जाता है उसीग्रकार 
व्यवहार से भेद करके व्यवह्रीजन को उम्तकी भाषा में लक्ष कराया जाता 
है। पहले जो कुछ भी नहीं समकता था उसे समझ्काने का यह उपदेश 
है। यदि कोई कहे कि समयसार में तो सातवे गुणत्थान वालों के लिये 
अथवा केयलियों के लिए कथन है तो वह असत्‌ सिद्ध होता है। इस- 
प्रकार जगत स्लेच्छ भाषा के स्थान पर होने से ओर गुण के भेद करके 
अखण्ड निमेल आत्मा की पहिचान करानी है इसलिये, वह व्यवह्यारनय 
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भी म्लेच्छ भाषा के स्थान में होने के कारण परमार का कथन करनेवाला 
होने से व्यवह्ारनय स्थापन करने योग्य है; इसीप्रकार ब्राह्मण म्लेच्छ को 
नहीं होना चाहिये, इस वचन से वह ( व्यवहारनय ) अनुसरण करने 
योग्य नहीं है। देह की क्रिया से; पुण्य से अर्थत्रा विकार से आत्मा को 
पहिचानना सो तो व्यवहार भी नहीं है। आत्मा अनन्तगुण का अखणड 
पिड है, उसमें गुण के भेद का थोड़ा स्रा विकल्प करने पर व्यवहार होता 
है, इस कथन से जो पूर्ण को समका उसे वह व्यवहार, परमार्थ के कहने 
में निमित्त हुआ है। 

जो भाव ज्ञानी को कहना है वह्दी भाव समझने पर जोर दिया है। 
बाह्यक्रिया, पुण्य, तथा शुभविकल्प को अवकाश नहीं है। समक में 
न आये इसलिये उकताना नहीं चाहिये, इसे स्रममे बिना किप्ती का 
शुजारा नहीं है । 

मैं इसका भला-बुरा करूँ, पर का ऐसा न होने दूँ, ऐसा मानना 
सो अनत स्व-हिप्ता का भाव है। मान्यता में अन्तर पड़ता है किल्तु 
वस्तु में कुछ फके नहीं पड़ता। अनादि की विपरीत मान्यता को छुलठी 
मान्यता के द्वारा बदछता पड़ता है। 

श्रद्धा का विषय संपूर्ण ज्ञायक आत्मा है इसग्रकार पूण आत्मा को 
लक्ष में लेना सो परमार है शोर उसे सम्यग्दशेन, ज्ञान, चारित्र का भेद 
करके लक्ष में लेना सो व्यवहार है। सम्यग्दशन निश्चयनय का विषय 
नही है, जो निमल, अखण्ड, परमाथे आत्मा है वह निश्चयनय का त्रिषय 
है। जो सम्यग्दशन का विषय है वह निश्चयनय का विषय है। 

गुण-गुणी के भेद का लक्ष छोड़कर अभेद खरूप को खयाल में 
लेना ही परमाये है। उसमें अमेद की जो श्रद्धा है वहीँ भी पेरमाथ 
नहीं है। क्योंकि वह भी गुण की एक अवस्था है इसलिये व्यवहार है। 
देव, गुरु, शास्र शयादि भी परमारथ के विषय नहीं है। 

देखो भाई ! यह -विषंय अनादिकाल से ज्ञीवों ने ने तो छुना हैं 
ओर ने समझा है; यदि समर लें तो दशा बदल जय । शरीर मेरो हैं, 
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उसकी क्रिया में कर सकता हूँ इत्यादि प्रकार की जो मान्यता है वह 
ते व्यवहार भी नहीं है, किन्तु मात्र भज्ञान ही है | देव, गुरु, शास्त्र 
का विचार और नवतत्त्व के भेद से युक्त श्रद्धा करना सो मी शुभभाव 
है, उसका परमाथे में प्रवेश नहीं है, क्योंकि वह असदूभूत व्यवहार है। 
सम्यग्दर्शन ने अखंड ज्ञायक पूण आत्मा लक्ष्य में लिया सो परमार्थ है, 
किल्तु लक्ष्य में लेनेबाला सम्यग्दशन परमार नहीं है, किन्तु व्यवहार है- 
पर्याय है, वह निश्चय से अभूताथे है क्योंकि वह त्रिकाली नहीं है। 
त्रिकाल रहने वाला अखण्ड ध्रुव जो सामान्यस्वभाव है सो परमाथे है, 
भेढदृष्टि गौण करने पर भी अभेद समझाने पर वीच में यह व्यवहार आता 
ही है, क्योंकि इस भेद के द्वारा समझे बिना अभेद समझ में नहीं भाता। 

भेद के लक्ष्य से निमलता अथवा सम्यग्दशन नहीं होता । भेद के 
लक्ष्य से ( मोक्षमागे की पर्याय के लक्ष्य से ) मोक्षमार्ग प्रगठ नही होता 
ओर मोद्षमाग के लक्ष्य से मोक्ष प्रगठ नहीं होता । क्‍योंकि वह दीन 
अ्रवस्था है और द्वीन अवस्था के द्वारा पूर्ण अवस्था-( मोक्ष ) प्रगढ 
नही होती । ऐ 

अवस्था द्णिक होती .है, एक समय में एक अवस्था प्रगठ होती है; 
जब हीनता होती है तब पूर्ण अबस्था नहीं होती। अधूरी पर्याय कारण 
और पूर्ण पर्याय कार्य हो यह, परमाथे से नहीं होता । आत्मा निभल 
अखगड परिपूर्ण है, उप्त पूर्णता के बल से पूर्ण मोक्ददशा प्रगट होती 
है। वर्तमान में भी प्रत्येक समय दब्य में अनेत अपार सामथ्ये विद्यमान 
है, त्रिकाली अखण्ड आत्मा अनेत गुण प्राप्त है ही। उप्तमें ४ प्राप्त 
करू ” यह जो भेद है, और श्रद्धा के विषय में भेद नहीं है। ' 
इस जीब ने अनादि से भेद के ऊपर लक्ष्य किया है, भेदद्ृष्टि का 
अथ दे व्यवहार का अवलेबन । उससे शुभविकल्प होता है किन्तु 
अमभेद निमल का लक्ष्य नहीं होता। परमा्थे स्वरूप को जानकर, भेद 
को गौण करके अखणड वस्तु की महिमा करने से, अख़ण्ड निमल के 
लष्य से सम्यग्दशन प्रगट द्वोता है। 
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जो पीला है वह सोना है” यह कहा जाता है, किन्तु मात्र पीला 
ही-सोना नहीं है, लेकिन पीले गुण का भेद करके उस पील्लाश के 
द्वारा बताया हुआ जो पूर्ण सोना है वही सोना है, ऐसा ख्याल में आता 
है । इसीप्रकार अखण्ड परमार्थेस्वरूप आत्मा को पहचानने के लिये 
भेद करके कहना पड़ता है। उस भेद का लक्ष्य छोड़कर भभेद निमेल पर 
जो जीव लक्ष्य करता है उसे व्यवहार निमित्तरूप से कहा जाता है। 
निश्चय से मोक्षमाग से मोक्ष नहीं होता, अखण्ड के लक्ष्य से मोक्ष- 
मागे ओर मोक्ष होता है यह मोक्षमार्ग और मोक्ष मी व्यवहार है । मोक्ष 
का अथे है पूणे अवस्था, उसका कारण मोक्यमागं की हीन भरवस्था नहीं 
है किन्तु उस पूणे पर्याय को प्रगठ करने का कारण अखगण्ड द्वव्य ही है। 

भेद का आश्रय तो अज्ञानी के अनादि से था ओर वह भेद को 
ही जानता था, उसे इसप्रकार भेद के द्वारा अभेदत्व समझाया, इतना 
व्यवहार बीच में आता है; किन्तु "ब्राह्मण को स्लेच्छ नही होना चाहिये! 
अर्थात्‌ व्यवहार से समकने के लिये भेद किया है, किन्तु भेद ही वर्तु 
है, ऐसा नहीं समकना चाहिये ओर समकाने वाले को भी विकल्‍प के 
भेद में नहीं पड़ा रहना चाहिये। 

पूण त्रिफाली स्वभाव में कुछ अंतर नहीं पड़ा किन्तु अपनी मानी 
हुईं विपरीतद्धष्टि से फर्क दिखाई देता है, यदि सत्‌ समागम के द्वारा 
बिंपरीतद्ृष्टि को बदल डाले तो स्वय त्रिकाल सर्वेज्षखरूप है। उसकी 
निमल अत्रत्था को प्रगट करने का मागे अपूर्न है यदि उसे समझना 
चाहे तो मुश्किल नहीं है। जिसे अपना हित करने की इच्या है वह 
कठिन-कठिन नहीं पुकारता जिसे समकने कि रुचि है उसे सत्य सम- 
माने वाले मिले बिना नहीं रहते, जो अपने में तैयारी और स्रामर्थ्य को नहीं 
देखता वह निमित्त को याद ऋरता है, वांस्तव में तो निमित्त उपस्थित होता ही 
है। निमित्त की प्रतीक्षा करनी पड़े ऐसी कुछ परतंत्रता नद्दीं है | जो अंकुर 
बीज में से बढ़ने के लिये ग्रस्फुटित हुये हैं तो वहाँ बरसा हुये बिना नहीं 
रद्द सकती उगने की शक्ति उसमें थी वही प्रगठ हुईं है, वह पानी से 
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नहीं ञ्राई । यदि पानी के द्वारा उगने की शक्ति आती हो तो अकेला 
पत्थर भी उसके ऊपर पानी पड़ने से उगना चाहिये किन्तु वैसा नहीं होता । 
इसप्रकार॒ सच्ची जिज्ञासा के अंकुर फूठे (पात्रता हो ) और पूर्र सत्य 
की दृष्टि के समकने की तैयारी हो तो उसे समकाने वाला मिले बिना 
नहीं रहती । वाह्य संयोग पुण्य के आधीन हैं | पुरुषाथ करने में पर 
की प्रतीक्षा नही की जाती, पर को अपेक्षा से रहित अपनी सामथ्य की 
तैयारी देखी जाती है। 


अखण्ड निर्मेलद्ृष्टि होने के पहले, विकल्प का व्यचह्वार नहीं छूठता । 
अमेददष्टि होने के बाद व्यवहार छूट जाता है। पहले पर से प्रथकऋू 
आत्मा को जानना चाहिये, फिर ध्णिक विकार की ओर नहीं देखना 
चाहिये, निर्मेल पर्याय के विचार में नहीं रुकना चाहिये, अभेददृष्टि 
के लिये भी गुण के भेद पर लक्ष्य नहीं करना चाहिये, भेद को गौण 
करके अखणड पर दृष्टि करनी चाहिये यह सव पहले सममना द्वोगा । 

भावा्थ--लोग शुद्धनय को नहीं जानते क्योंकि शुद्धनय का विषय 
अमभेद-एकरूप वस्तु है। एकरूप निर्मल पूर्णस्वमाव को देखने पर वर्तमान 
अवस्था का विकार गोण हो जाता है। संयोग से होने वाले विकार ओर 
गुण के भेद के लक्ष्य को गौण करके अखण्ड पूर्ण वस्तु को लक्ष्य में 
लेने की शुद्ध दृष्टि को अज्ञानी जन नहीं जानते, वे तो भेद के द्वारा 
भेद-विकारं को ही जानते हैं। वे मानते हैं कि जो बोलता है, चलता 
है सो आत्मा है, जो राग करता है सो आत्मा है, इसके अतिरिक्त 
अन्य अरूपी आत्मा कैसा होगां यह वें नहीं जानते । 

देहांदि पर की क्रिया कोई आत्मा कर नहीं सकता, किन्तु अज्ञन- 
आव से जीब रागद्वेष का कर्ता होता है, फिर भी रागद्वेष स्वभाव रूप 
नहीं है। अज्ञान और रागद्वेष छ्णिक अवस्थामात्र के- लिये होने से 
अविनाशी आत्मा के स्रभाव के लक्ष्य से दूर होने योग्य है। 

. लोग अशुद्धनय को ही जानते है-क्योंकि उसकी प्वरिषय भेदरूप- 

अनेक प्रकार है, इसलिये वे व्यवहार द्वारा ही परमाथ को प्मक सकते 
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है, इसलिये व्यवहार को परमाथ का कथन करने वाला जानकर उसका 
उपदेश किया जाता है। यह यह नहीं समकना चाहिये कि व्यवहार का 
अवलंवन कराते हैं। लोग यह मानते हैं कि यदि व्यवहार की प्रवृत्ति 
अर्थात्‌ बाह्य में कुछ क्रिया करे तो घमे हो किन्तु यह बात गलत है| 
' जब सममकने वाला सत्र का अभेद लक्ष्य करके समझे; तब भेदरूप व्यव- 
हार को परमाथे के समझने में निमित्त कहा जाता है। 

समझाने के लिये जो भेद किया सो व्यवहार है, वह कहीं परमार्थ 
का कारण नहीं है, क्‍योंकि भेद अभेद का कारण नहीं होता, खंडद्ृष्टि 
अखगणड का कारण नहीं होती, भेदद्ष्टि का विषय राग है, ओर राग 
विकार है, तथा विकार के द्वारा अविकारी नहीं हुआ जा सकता | 

जहां परमार्थ के समकने की तैयारी होती है वहा व्यबहार होता 
है अर्थात्‌ अखण्ड निमेल परमार को सममाने में वह वीच में आता 
हैं, इसलिए ऐसा नहीं समकना चाहिये कि व्यवहार आदरणीय है। यहाँ 
तो यह समझना चाहिये कि व्यवहार का आलंबन छुड़ाकर परमाथे में 
पहुँचाना है। 

छट्टी गाथा में कहा है कि सिफ अकेला ज्ञायक आत्मा है, उसमें 
सम्यग्दशन-मिथ्यादशन, विरत-अविरत, प्रमत्त-अप्रमत्त, सकषाय-अकषाय, 
बेध-मोक्ष ऐसे पर्याय के भेद नहीं हैं| छम्मस्थ के निमेल पर्याय पर 
दृष्टि जाने पर अशुद्धता (विकल्प ) ञ्ञाती है। पर्याय के ( भेद के ) 
लक्ष्य से अशुद्धता दूर नहीं होती । 

पर्याय के भेद पर लक्ष करना सो अमूताथ है, उस्तके लक्ष्य से 

विकल्प उत्पन्न होता है। और स्वभाव एकरूप, अखण्ड, निर्मल, ध्रुव है। 
उसके (स्वभाव के) लक्ष्य से दशेन ज्ञान चारित्र की निर्मल पर्याय प्रगट 
होती है। उस निर्मल पर्याय पर लक्ष्य करने से अशुद्धता-राग होता 
है इसलिये निमेल अवस्था पर भी अशुद्धता का आरोप कर दिया है 

सातवीं गाथा में अखण्डस्वभाव की दृष्टि का एकरूप विषय 
अखगण्ड ज्ञायक पूर्णेरूप आत्मा बताया दै, उसमें भेदरूप गुण को व्यूव- 
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हार-अमूताथ कहा है। वस्तुस्वरूप तो अनतगुणमय अखण्ड है, प्रथकू 
तीन गुणरूप नहीं है। आत्मा एक गुण जितना नहीं है, विकार के 
औेद से रहित एकरूप विषय करना सो ज्ञायक्र ही है। 


भाइये। ! यह ऐसी अपूर्व बाते है जिमसे अनतकाल की भाव 
दरिद्रता दूर है| सकती है। वाह्मतयेग-वियेग ते पृव्वप्रकृति के 
आधीन हैं; ऐसे संयेग--वियेग ते अनेक तरह के हुआ करते है। 
संयेग ते ऐसे भी होते है कि-मुनि के सिह फाड्कर खा जाता हैं, 
इससे आत्मा के क्‍या? आत्मा ते सदा ज्ञायकरूप है उसे सयेग के 
साथ कुछ सबंध नहीं है। सर्वज्रमगवान ने आत्मा का जैसा परिपूर्ण निर्मल 
स्वभाव कहा है वैसा इस जीवने न तो कभी छुना है, न समझा ओर न 
उसे जाननेबाले अनुभवी ज्ञानियो का परिचय भी किया है। यह मलुष्य 
जन्म ओर आत्मा की सत्य बात छुनने का अचसर बारंबार नहीं मिलता | 
यदि जन्म-मरण की भूख मिटाना हे। ते अखड, ज्रायक आत्मा की वात 
रसपूर्वेक सममझनी चाहिये। 


जितमें सर्व समाघानखरूप अनत सुख हे, ऐसे अमृत का कुण्ड 
भगवान आत्मा अज्ञानरूपी आवरण से आदत हेकर देह की झोट में 
छिपा हुआ है। उसकी स्वाधीनता को महिमा छुनकर सममने की तीजत्र 
आकाजक्षा हेननी चाहिए, अनत उत्साह जाग्रृत होना चाहिए। 


चैतन्य के अपूर्य स्वभाव के छुनने में, समकने में कठिनाई मानकर 
उकता मत जाना। सबज्ञ के न्याय से अनेक पहलुओं से, जैसा है वैसा, 
जे! विधि है उप्त विधि से और जितना है उतना बरावर लक्ष्य - में - ले - 
ते कृतकृत्य हे। जाय अर्थात्‌ उसे अनत सुख मिले। जे विपरीत मानता 
है बह उपाय मी विपरीत ही करता है ओर उसका फल भी विपरीत 
ही हे।ता है, इसलिये सत्‌ के जिज्ञाप्ता से प्मक लेना चाहिए | 


परमार्मस्वरूप आत्मा को गुण के द्वारा भेद करके पहचानने के 
लिये व्यवहार कह! है किन्तु उस सेद में ( भेद का लक्ष्य करने पर जो 
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शुभराग आता है उसमें ) अठ्क जाने के लिये व्यवहार नहीं कह्दा है, 
किन्तु भेद का लक्ष्य छोड़कर अंखण्ड ज्ञायक में एकाग्र लक्ष्य करके 
उसके भीतर स्थिर होने का उपाय बताने के लिये कहा है। 


वस्तु में परमाथे से किमी गुण के भेद नहीं है, विकल्प नहीं है, 
फिरमी दरशन॑-ज्ञान-चारित्र गुण के भेढ करके पूर्ण आत्मा को बताया 
जाता है इतना व्य्वहार बीच में आता है, वह भी आदरणीय नहीं है 
किन्तु अभेद में एकाग्र होकर छोड़ने के लिये है। अभेद की श्रद्धा में 
व्यवहार को प्रथम छोड़ने योग्य मानने के बाद ग्रुण के द्वारा सुणी का 
लक्ष्य करने के विचाररूप में जो व्यवहार आता है, ज्ञानी उसका ज्ञान 
करता है | 


आत्मा तो अखणड, अनंतगुण का पिड है, वही परमायथे है। उसे 
अनादिकाल से जिपने नहीं समका उसे “दशेन-ज्ञान-चारित्र को जो 
नित्य प्राप्त हो सो आत्मा है! इसप्रकार व्यवहारमात्र से भेद करके 
सममाते हैं । समकतेवाला यदि अभेदरूप परमाथे को समकले तो पर- 
माथे आश्रित व्यवहार हुआ कहलायगा। 


ऐसी वात सुनना दुलेभ है। उसे समकने का जिसे प्रेम नहीं है 
बह जगत्‌ के पूरे को बखेरने में उत्साह से लंगा रहता है। जैसे 
साड विष्टांमय घूरे में मस्तक मारकर उसे छिन्न-मिन्न करता रहता 
है उसीग्रकार सम्तार में मतता से ओहो हो ! हम तो बहुत बड़े ही 
गये हैं, इसग्रकार पुण्य प्रतिष्ठा आंदि से बड़प्पन भानता है उसमें अपनों 
सर्यान बताता है किन्तु अभेद गरुणी का लक्ष्य कैसे हो यह नही सम- 
मना चाहता । 


शिष्य प्रश्न करता है कि गुण के भेद को बताने वाला व्यवहार 
प्रमायश्वरूप से अखण्ड वस्तु को कहने वाला कैसे है ? उसका उत्तर 
श्वीं ओर १०वीं गाथा में इसप्रकांर दिया है;:--- 
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ज़ो हि सुएणहिगच्छट्ट अप्पाणमिण तु केवल सुडूं:। 
तंसुयकेवलिमिसिणो भरणंति ल्ोयप्पईंबयरा ॥६॥ 


जो झुयणाणं सवब्ब॑ जाणइ सुयकेवलि तमाहु जिणा। 
णाणं अप्पा सब्ब॑ जहा सुयकेवली तहा ॥१०॥ 


यो हि श्रेतवामिगच्छति आत्मानमिमं तु केवल शुद्धम । 
त॑ श्रुतकेवलिनसृषयों भणंति लोकप्रदीपकराः ॥ ६ ॥ 


यः श्रुतज्ञानं सर्व जानाति श्रुतकेवलिन तमाहुजिनाः । 
ज्ञानमात्मा' सर्व यस्माच्छृतकेवली तस्मात्‌ ॥ १०॥ 


अर्थ:--'जो जीव निश्चय से श्रुतज्ञान के द्वारा इस अनुभवगोचर 
मात्र एक शुद्ध आत्मा को सन्मुख होकर जानता है उसे लोक को 
प्रत्यक्ष जानने बाले ऋषीश्वर श्र॒तकेवली कहते हैं; जो जीव सर्व श्रतज्ञान 
को जानता है उसे जिनदेव श्रुतकेवली कहते है, क्योंकि ज्ञान सब आत्मा 
ही है इसलिये (बह जीव) श्र॒ुतकेवली है। 


श्रात्ता में गुण मरे पड़े है उसकी प्रतीति न होने से लेाग 
आनते है कि बाह्य में केई प्रद्धत्ति करे अथबा बहुत से शुभभाव करें 
ते गुण हेते हैं। भगवान की पूजा करूं, स्तुति करू, जाप जपू , 
किसी की सेवा करूं ते गुण प्रगट है, ऐसा जे। मानते है उनका 
अक्रिय अखंड अविकारी आत्मा पर लक्ष्य नहीं है, मीतर गुण भरे पड़े 
हैं उसका विश्वास नहीं है, इसलिये यह मानता है कि परलद्य को 
अबृत्ति से गुण हेते हैं। हीरे के डिब्बी में रखे तो भी वह हीरा 
ही है और उसे खुला खखे ते! भी हीरा दी है, इसीप्रकार भगवान 
आत्मा स्वभाव से पर से मित्र है, रजकण, देह, मत, वाणी के सबंध 
से रहित और अखड ज्ञायकरूप में विराजमान है, यह विषय ऐसा है 
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कि यदि ध्यान रखा जाय तो समक्क में आ सकता है| यह कोई राजा रानी 
की बात नहीं है, कई लेग तत्व की बात सुनते हैं किन्तु बराबर मनन 
नहीं करते इसलिये बाहर जाकर मूल जाते हैं। यदि कोई “पूछे कि 
क्या सुना? तो कहते हैं कि बहुत अच्ची वाते थीं आत्मज्ञान की बदते 
थीं किन्तु वे कुछ याद नहीं हैं। यदि कोई कथा कहानी या इशष्टांत हे। 
तो उसे जल्दी याद रखता है। जैसे-एक राजा था, उत्तको रानी बहुत 
खुदइर थी, दोनों ने उपदेश सुनकर दीक्षा लेली फिर उनने प्रीष्म ऋतु के 
घोर ताप में बालू में बैठकर तप किया, उन्हें. खूब पत्तीना आया, 
छहमास तक आहार नहीं लिया बाद में राजा को केवलज्ञान हो गया। 
ऐसी बाह्य बातों पर- ध्यान रखता है किन्तु क्या इससे केबलज्ञान हो 
सकता हैं * 

अंतरंग को समकृता नहीं हैं, निमल केवलन्नान तो भीतर ही विद्यमान 
है, अख़ण्ड पर दृष्टि थी, उसीके वल से केवलज्ञान प्रगट हुआ है। बाह्य 
सयेगो पर मुनि की दप्टि नहीं है। वाह्य में कितने परिषह झाते हैं 
यह जानने देखने की मुनि का कोई अवश्यकता नहीं होती अथीत देह 
पा उनका लक्ष्य नहीं होता। अखंणड आनंद में स्थिर होने से बीतराग- 
दशा प्रगठ हुई है, किन्तु जे यह मानते हैं कि परीषह सहन कौ 
इसलिये ज्ञान हुआ अथवा शरीर पर खूब गर्मी पड़ी, शरीर सूख गया, 
छहमास तक रोटी नहीं खाई इपलिये केवलज्ञान हुआ यह बात गलत 
है। मुनि के अंतरंग में अखंग्ड के ऊपर दृष्टि गई है ओर “ मैं अखंण्डा- 
नंद ज्ञायक ' हूँ! शुभविकल्प भी मेरा स्वरूप नहीं है, में पर के अवलम्बन 
सर रहित निल हूं, इसप्रकार माना जाना और उसमें स्थिर हुआ इसलिये 
अभेद के' लक्ष से-अभेद के बल से केवलज्ञान हुआ है | बाह्य की किसी 
भी क्रिया से अथवा 'पुण्यादिक की सहायता से मेज्ष नहीं होता ॥ ऐसा 
समय जात्‌ के सममते प्रगठ किया है, परमा्थ की बात यह अनेक 
तरह. से कही जाती है। 5 

नवमी तथा- दृशमी गाथा का शब्दा्थ;-जो जीव निश्चय से (वास्तव 
में) अ्तज्ञान के द्वारा ( विकल्प नहीं शब्द नहीं किन्तु भाव अतज्ञान का 
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आतरिक उपयोग अर्थात्‌ ज्ञान का निंमल अंतर को जों व्यापार है उसके 
द्वारा ) इस अनुभवगोचर केवल एक शुद्ध आत्मा को अंतरंग में युक्त 
होकर अखणडस्वरूर्प में जानता है, वह निश्चय से श्रुतंकेवली है इस- 
प्रकार श्री संवेज्ञमगवान कंहते हैं। 

जिसने निश्चय से श्रतज्ञान (भावज्ञान) के द्वारा इसप्रकौर जाने 
लिया कि अतर ऐंकाम्रतां से झात्मां अखण्ड एकेरूप ज्लोयिक लुंबं है. वह 
परमार से (निश्चय से) श्रुतकेवली है। 
.. “यह बहुत सूछ्म तत्व है इसलिये समक में नहीं आता” ऐसी घारणा 
को हटा देना। समम्नना अपनी सत्ता की बात है। यह बात ऐसी है 
कि आंठ वे का बालक भी समझ सकता है। किन्तु जो पहले से ही 
इसप्रकॉर निषेध कर बैठे कि मेंरी धमक में नहीं आसकता उसके लिये क्‍या किर्या 
जाय | यही सम में नहीं आसकता” इस अग्ोग्यता को दूर कर दिया है । 
और पहली गाथा में ह्वी यह संथांपित किया है तू पूर्ण शक्तिवानं सिद्ध 
भगवान के समान ही है। अनत जीव आत्मा को समककर सिद्ध हुये 
हैं इसलिये यह निश्चय हुआ कि प्रत्येक आत्मो को प्रमक में आसकता 
है। समझ में न॑ आये ऐप्ता कुछ नहीं है । सदा जानने का जिसका 
स्वेमाव हैं वह किसे नहीं जान सकता। 

दसवीं गाथों 

. व्यवह्वार श्रतकेवली- जो गुण-गुणी के भेद से परमार्थ में जाने 
का विचार करते हैं, पंम्यंश्ञानी के अपने आत्मा के शनि के द्वारा 
अखंणड को लेदय में लेकर पूणे को प्राप्त करने का विकल्प उठता है 


और जो निश्चय में स्थिर होने के लिये स्वरूंप' के सन्मुखँ होने के 
के प्रवाह वाले है उनको जिनदेवँ व्यवह्ार-श्र्तकेवली कहते है. | 


निश्चयभाव अ्ुतरूप होकर स्थिर नहीं हुआ है, किन्तु स्थिर होनें के 
लिए में ज्ञान है; दशन हैं, निर्मल हैं ऐसा विकल्प पूर्ण आता की ओर 
करता है वह अंल्य अतज्ञानं का विकेल्प सेव भ्रुन्ञानरूप अंखेंगड आंत्म- 
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वस्तु को ध्यान में लेकर उसमें स्थिर होना चाहता है इसलिये वह 
व्यवहार श्रुतकेवली है। ु 

खंड के लक्ष से भेद के विचार में रहना से ध्यवहार है । पर 
की भक्ति, ओर पर के अवलंबन का जे विचार है उसे यहाँ व्यवहार 
नहीं कहा है । 


आत्मा अखणड निर्मल है ऐसे पूण आत्मा के लक्ष में लेने का जिस 
ज्ञानी के विचार है वह भी व्यवहार श्रुतज्ञानी है। आचाये कहते हैं कि 
जे अखण्ड ज्ञानानंद आत्मा के सवेकज्ञ के न्याय से बरावर जानकर 
श्रुतज्ञान के अखण्ड में मिलाकर पूर्ण आत्मा के पकड़ना चाहता 
है (प्राप्त हाना चाहता है) उसमें स्थिर हेना चाहता है उसके चाहे 
द्व्यश्रुव का अल्पमाग हे। तथापि वह पूरे स्व-विषय के ग्रहण कर 
उसमें ही स्थिर होना चाहता है इसलिये “्यबहार श्रुतकेवली' है और 
जो परमाथ को जानकर अखण्ड के लक्ष से स्थिर हुआ वह 'परमार्थ 
श्रुतकेवली' है । 


जिसके न्नान में आत्मा को जानने का रागमिश्रित विचार रहता हैं 
इसके अतिरिक्त जिसे दूसरा कुछ नहीं चाहिये वह अपने स्वरूप में निबि- 
कल्प हो जाने के कारण बतेमान में द्वव्यनिक्तेप से (व्यवहार से) श्रुत- 
केवली है | जिनने परमाथे का आश्रय किया उन सबके परमार्थ प्रगठ 


होता है | 


, मैं अखणड ज्ञायक निविकल्प हूँ, निमल हूँ, ऐसा जो विचार है सो मन 
के द्वारा होने वाला ज्ञान है, तथापि ज्ञान अपना ही है, राग का नहीं 
है | पर की ओर का रागरूप ज्ञान नहीं है, किल्तु सिर्फ आता की 
ओर वह ज्ञान ग्रवतेता है इसलिये वह परमाथे को बतलाने वाला है । 
पूरे श्रुतकेचली को भी आत्मा को ही पकड़कर स्थिर होना है । 


इसीग्रकार अपूर्ण श्रुतज्ञान में अखण्ड आत्मा को ज्ञान में समाविष्ठ 
करने का विचार जिसके विधमान है उम्र अल्पज्ञ के सर्वश्रुतज्ञान है क्यें- 
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कि वह अल्प होने पर भी संपूर केवलज्ञान को प्राप्त कर सकता है .। 
सभी सम्पदृष्टि आत्मा का द्वी विचार करते हैं । भेद से हटकर अंतरंग 
अनुभव की ओर कुकते हैं, उन सबको अल्प प्रगठता में भी श्रुत- 
केवली कहा जाता है, क्योंकि जो स्वरूप के सन्मुख हुआ उसका 
समस्त ज्ञान आत्मा ही है | जो ज्ञायक स्वभाव को ही लक्ष में लेना 
चाहता है उसने निश्चय से चाहे आत्मा को नहीं प्राप्त किया, स्थिर 
नहीं हुआ तथापि भविष्य में श्रुतकेवली होगा इसलिये उसको वतेमान में 
भी व्यवहार से श्रुतकेवली कहा है । 


ज्ञान अखण्ड आत्मा की ओर ढलता है, इसलिये विचाररूप सर्व- 
श्रुतज्ञान-संपूरणज्ञान आत्मा का ही है अतएवं ऐसा कह दिया है कि वह 
श्रुत में परिपूणे है | अभेदरूप में स्थिर न होने के कारण व्यवहार कहा 
है| नवमी गाथा में निश्चय परमार्थ से कहा और दशमी गाथा में 
व्यवहार से कहा है, दोनों की संधि करके आचायेदेव ने मानों अमृत को 
ग्रवाहित किया है । 


टीका:--पहले “जो निर्मल ज्ञानरूप भावश्रुत से केवल शुद्ध आत्मा 
को जानता है वह परमाथ से श्रुतकेवली है 7 पहले स्थिर होने के 
लिये भीतर स्व की ओर ुकने का विकल्प तो ञाता ही है, फिर 
जब अभेद को स्व-विषय करके (अतरंग) स्थिर होता है तब उसे 
सवेज्ञ भगवान निश्चय से श्रुतकेचली कहते हैं, यही परमाथे है।  ' ' 


जो “आत्मा को? पूरी निश्चय से जानने के प्रयत्न में रहता. है 
उसके अखण्ड के प्रति छुकने वाला-पूर्णमाव है अर्थात्‌ जिसके आत्मा 
को प्राप्त करने के लिये विचार होता है वह /मी भआत्मसन्मुख होने 
से व्यवहार श्रुतकेवली है .। क्योंकि उसका अप्रयाजनमात्र परमाथ में 
पहुँचने के लिये ही द्वोता दै | स्वोन्मुख एवं परमाये गृहण' करने का 
भाव अपूर्य होने पर भी- पूणे को पकड़ने (प्राप्त काने) वाला: होनें से 
श्रुत में पूृण है भर्थात्‌ व्ययहारनय से श्रुक्तेवली है ॥ 
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. यहँ।-ऊपर कहा गया सर्वज्ञान आत्मा है या अनात्मा ! इसप्रकार 
दो पक्ष उठाकर परीक्षा करते हैं। 
सच्ची समझ करके यथायें अनुभव करने क्रे लिये विकल्प से छूटकर 
ज्रीतर स्थिर होने की जो वित्तार-धारा चलती है वह झात्मा है, क्योंकि. 
चह्द ज्ञान राग का नहीं है, ज़ड़-इन्द्रियों का नहीं हैं, पर का नहीं है, 
पर की ओर झुकने वाला - नहीं है किन्तु आत्मा की ओर कऋुका है आत्मा 
को ही जानता है, इसलिये वह ज्ञान आत्मा.का ही है। 


अब यह बताते हैं कि श्रुतज्ञान यदि अनात््मा क़ी ओर क्ुकनेबाला 
हो तो वह यथाये नहीं है। 


यदि ज्ञान अनात्मा की ओर कछकाच वाला हो तो वह व्यवहार नहीं है। 
पहले आत्मा की ओर का ज्ञान क्‍या है, इसे समझे; बिना अनात्मा का 
ज्ञान क्या है यह समझ में नहीं आ सकता | 

यहँ पर जो आत्मा को ग्रहण करने की अमुक तैयारी वाला है वह, 
तथा सत्समागम के द्वारा सबेज्ञ के न्यायानुस्तारा ठीक समकने के वाद 
अन्तरंग में अनुभवयुक्त निज की ओर स्थिर होने के लिये जो स्वोन्मुख 
ज्ञान है वह समस्त ज्ञान झआात्मा का है। 

यदि सर्वज्ञान को अनात्मारूप जड़ के पक्ष में लिया जाय तो वह 
यथाये नहीं है, क्योंकि अचेतन-जड़ आकाशादि पाँच द्वव्य हैं, उनका 
ज्ञान के साथ तादात्म्य ही नहीं बनता। ( क्योंकि उन पॉच अचेतन 
द्रब्यों में ज्ञानलक्षण निश्चित नहीं हो सकता ) यह सर्वज्ञान तो - आत्मा 
के श्लाथ तादात्म्य करने के लिये है, स्व॒ को जानने के विचार में प्रवर्तन 
चाला ज्ञान है किन्तु परविषय तथा रागादि अनात्मा की ओर का लक्ष 
करने के -लिये नहीं है। . - 

मैं पुण्य-पाप विकार का वर्ता हूँ, मैं देहादि की क्रिया करता हूँ, 
ऐश्ला जो विचार है ओर पाँच इन्द्रियों के विषयों की ओर इबलना सो 
अज्ञान है। जह़-भनात्मा में ज्ञान सिद्ध नहीं द्वोता किन्तु भकेले ज्ञायक 
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स्वभाव की ओर का विचार करता है, उसके द्वारा आत्मा को जानता 
है, इसीसे आत्मा का पक्ष पिद्ध होता है। परमार्थ को जानने के विचार- 
रूप होनेवाला सर्वेज्ञान, उसके तादात्म्यपना स्वरूप को जाननेरूप ज्ञायक 
आत्मा के साथ सिद्ध होंता है, इसलिये सर्वश्रुतज्ञान भी आत्मा ही है, 
ऐसा निश्चय होने से जो आत्मा को जानकर उसमें स्थिर होने का तत्परता- 
रूप ज्ञान करता है वह पुण्य-पाप के पक्ष को उपस्थित नहीं करता कितु 
संयोग को तोड़कर॒असंयोगी निमेल आत्मा का पक्ष नित्य उपस्थित 
करता है । 

अखगण्ड तत्वस्वरूप में स्थिर होने के लिये जो विचार होता है वह 
आत्मा की ओर ढलने वाला सर्वेज्ञान का पक्ष है। खरूप ध्न्मुख के 
श्रुतज्ञान के जो विचार हैं सो वह भी आत्मा ही है। ऐसा होने से जो 
आत्मा को जानता हैं वह श्रुतकेचली है ओर वह परमाये है। 

अब यहेँ व्यवहार श्रुतकेवली के दो प्रकार कहे जाते है:- 

(१) जिसने सर्वज्ञ के न्‍्यायानुसार आत्मा को जाना और उससें 
अखण्ड के लक्ष से स्थिर होने के लिये बिल्कुल सन्मुख हुआ है किन्तु 
यथाये अनुभव से निर्विकल्प होकर निश्चय श्रद्धा के द्वारा अभेद परमार्थ 
का विषय नहीं किया तथापि जिसके पूण को पहुँच जाने का विचार 
रहता है उस भअपूर्णभाव को पूरी के लक्ष से पूण का कारण मानकर 
व्यवहार से उसे श्रुतकेवली कहा है। 

(२) जिसने यथाथेरूप से अन्तर में अखय्ड का लक्ष करके अनुभव 
तो किया है ओर फिर भाव श्रुतज्ञान के अन्तर उपयोग में भ्राने के लिये, 
झखरण्ड स्वभाव की दृष्टि के बल से भीतर में (अन्तरग में) एकाग्र होकर 
स्थिर होने के विचार में रहता है, साथ ही जिप्तके मन के सस्ब्न्ध का 
अल्पराग रहता है किन्तु उंत ओर कुककर अन्तर में स्थिर होने के 
लिये जो अखण्ड का विचार करता है, वह मी व्यवहार श्रुतकेवली है। 
». परमर्थ श्रुत अख़ण्ड आत्मा है। उसमें स्थिर होने के लिये, पूर्ण 
निमलभाव ग्रगट करने के लिये बिचार में भेद होता है किन्तु लक्ष तो 
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अम्ेद परमाथे की ओर इलने का ही है। गरुण-गुणी का भेद डालकर 
अखगण्ड ज्ञायक की ओर क्ुकनेवाला, अखण्ड ज्ञायक को कहनेवाला जो 
व्यवहार अन्तरंग में स्थिर होने से पहले बीच में आता है, वह सर्वश्रुत- 
ज्ञान का अपूर्णभात्र व्यवहार में पूर्ण श्रतकेवली है। 

जिसे अनुभव के द्वारा आत्मा में स्थिर होना है ओर पूर्ण परमाथै 
को पहुँचना है उसे गुण-गुणी के भेढ के द्वारा अभेद में जाने के लिये 
यह व्यवहार कहा है किन्तु वह व्यवहार दूसरा कुछ कहता या करता 
नहीं है । 

अमेद के लक्ष से परमार्थ प्रगठ 'होता है, किन्तु परमाथे में जाने पर 
उसका विचार करने में निमित्तरूप से ज्ञान का विचार आये विना नहीं 
रहता, इस अपेक्षा से 'जो सर्वश्र॒त॒ज्ञान को जानता है वह श्रुतकेवली है, 
ऐसा जो व्यवहार है वह प्रमाथे में रिथिर होने में बीच में अपने को 
इढ्रूप से स्थापित करता है। परमाथे का प्रतिपाठन सबिकल्प से होता 
है इसलिये छढ़रूप से व्यवहार आये बिना नहीं रहता। स्चेज्ञ के न्याय 
के अनुत्तार नय-प्रमाण ओर निक्षेप के द्वारा नवतत्व तथा द्व॒व्य-गुण-पर्याय 
का स्ररूप जानकर, परमाथेरूप अखण्ड को ध्यान में लेकर उसकी ओर 
एकाम्र पकड़ होनी चाहिये; जैसा है वैसा जाने बिना पूर्ण आत्मा लक्ष 
में नहीं आता, इसलिये आत्मा को परमार्थस्रूप से जैसा है वैसा कहने 
कला सर्वेश्रतरूप व्यवहार इद्रूप में आता है। 

अतरूप चोदहपूर्त का ज्ञान भी मात्र आत्मानुभव करने के लिये है । 
जिप्त कार्य के लिये ज्ञान करता है। वही काये अपूर्य श्रतज्ञान करता 
है इसलिये वह सर्वश्रुत है | आत्मा को प्राप्त करने के लिये नत्रतत्व 
का यथार्थ स्वरूपरूप थोड़ा या बहुत चाहे जो विचार हो तो भी उसे 

व्यवहार से सर्वेश्रत कहा जाता है। 

अद्दो !श्री अम्ृतचंद्राचाय ने इस समयतार शाख्र की अदूभुत टीका 
करके यथा वस्तुस्वरूप बताया दै । अद्मुत अमृत प्रवाहित किया है 
आर इस समयसार जी में महामेक्ञष को अवतरित कर दिया है । 
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यह ऐसा अपूर्त विषय हैं जिसे अनंतकाल से नहीं छुना । जैसे 
किसी के इकलौते पुत्र का त्रिवाह हो रहा हो तब उसमें यदि पच्चीस 
हजार रुपये भी खच करना हो तो वह कितना हथे करता है, उस 
हषे में विभोर हो जाता है | उसीप्रकार यह भगवान आत्मा पर से भिन्न, 
निमेल, त्रिकाली अखण्ड ज्ञायकस्वरूप है उसे सर्वज्ञ भगवान ने जैसा 
कहा है वैसा यदि सुनने को मिले तो योग्य जीव के हषे का पार 
नहीं रहता, समझने में विरोध नहीं आता; कितु जिसे अनादि से अन्यथा 
मानरखा है, ओर उसका दृढ़ आग्रह होता है, वह सत्य को नही सुनना 
चाहता | तत्वज्ञान का विरोध करने वाले जीव अनंतकाल से लटठ, 
जोंक भी न हो ऐसे निगोद में (अनंत जन्म मरण के स्थान में) 
जाता है। : 

प्रश्न:---यह कैसी सूकछरम वातें क्रिया ऋते हो £ 

उत्त;:--यह सूक्ष्म बात तो है कितु हिंतकारी है ओर बह तेरी 
ही है ओर इसलिये तुमे वह समझ में न आये यह नहीं हो सकता। 
समस्त आत्मा सिद्ध भगवान के समान ही है तुम भी वैसे ही स्वतंत्र 
और पूर्ण हो; इसप्रकार प्रत्येक आत्मा में सिद्ध परमात्मत्न स्थापित करके 
समयतसार का प्रारंभ किया है और छट्टी सातवीं गाथा में तो अब्झुत 
वात कही है । 

अरे भाई ! संस्तार के कार्य में तुझे हे होता है, और इस 
अजूल्य सत्य को सममकने का छुअब्रप्तः मिला, तथा अनत जन्म-मरण 
को दूर करके अल्पकाल में मोझ्ग्राप्त करानेबाली ऐसी अपूर्च बात सुनकर 
अंतर से हर्ष नहीं आये तो इस जीवन की सफलता क्या है * यों तो 
जगत में कीडे-मकोंड़े की तरह बहुत से जीव जन्मते ओर मरते है 
सत्य को समझे विना जिसका *समय ब्यतीत होता है उसका जीवन 
कीड़े-मकोड़े के जीवन की तरह सममकना चाहिये । 

यदि कोई एकबार सत्य को छुनकर और उसे अंतरग से समककर 
हैं। कहे तो उसके अनत परिश्रमण का अंत हो जाता है | यह कथन 
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ऊँची भूमिका वाले के लिये नहीं है, तथा “केवलज्ञानी के लिये भी 
नहीं है, अभी चारित्र का विषय दूर हे. यह तो पहले सम्बग्दशन केसे हो 
उसकी बात चल रही है | सर्वज्ञ भगवान ने जैसा तत्व कहा है यदि 
वैसा ही जाने तो कोई श्रम न रहे । समस्त पहलुओं से विरोध को 
दूर करके सत्य को समझे तो अन्तरग से ध्वनित हो उंठे कि 'वस'' 
अब भव नहीं रहा? । ऐसी प्रतीति, होने के लिये ही आचाये कहते 
हैं, व्यवहार से भी कोई आत्मा पर की क्रिया नहीं कर सकता | जो 
कतृत का भाव करता है वह भी अभूतार्थ है | आत्मा तो परसे 
त्रिक्नाल मिन्‍न, अल ज्ञायकरूय है; शरीर, मन, वाणी ओर पुण्य- 
पाप की प्रद्नत्ति तथा कर्मरूष नहीं है । रागद्रेष का जो विक्रारी भाव 
है वह त्रिकाली ज्ञायक आत्मा का स्वभाव नहीं है इसलिये वह पर है और 
इसीलिये वह दूर किया जा सकता है । 

जैसे चन्दन की लकड़ी की पहिचान कराने के लिये उसके एक 
गुण को कहकर उसे मिन्‍न करके कहा जाता है कि जो सुगधमय है 
वह लकड़ी चन्दन है | यहाँ पर चन्दन ओर सुगन्धि में जो भेद किया 
गया मो व्यवहार है ओर अखण्ड चन्दन को समझना सो परमाथे है । 
इसीप्रकार आत्मा अनन्तगुण का पिड है उसे “जो ज्ञान है से आत्मा 
है, जो श्रद्धा करता है सो आत्मा है, जो स्थिरता करता है सो आत्मा 
है? इसप्रकार व्यवहार से भेद करके अखण्ड आत्मा को समकाते हैं । 
गुणमेद कथन व्यवहार हैं, उस पर से अभेद आत्मा को पममले तो 
उसमें जो व्यवहार हुआ सो वह निमित्तरूप ठहरता है, ऐसा व्यवहार 
परमार में कैसे आता है? इसका उत्तर देते हैं:- 

यदि पहले भावश्रुतज्ञान के द्वारा देख तो आत्मा ज्ञानमूर्ति, अखणड 
आनन्दकेंद है। अशरीरी प़िद्ध भगवान के समान ही प्रत्येक आत्मा है 
किसी आत्मा में परमार्थ से अन्तर (छोटा-बड़ापन ) नहीं है । कितु पर में 
विश्वास करके भप्रनी ब्रिपरीत मान्यता से अन्तर माना है। पर की क्रिया 
मैं कर सकता हूँ, मैं पुण्य-पाप विकार का कर्ता हूँ इसप्रकार पर को 
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अपना मोनकरे, अपने एकरूप ज्ञायक स्वभाव को भूला है. इसलिये में 
पंर कं कर्ता नहीं किन्तु ज्ञांयक ही हूँ, और पर के अवल्म्बंन से थुण 
मेंहों होता येंह बीत अनन्‍न्तरंग में बेठनीं कठिन माल्रूम होती है। 


लोगों ने बाह्य से गुण माना है, इसलिये भीतर ग्रुण है इस बात 
का विश्वास नहीं होता । वे कहते है कि यदि भीतर गुण भेरे ही 
हों। तो फिर हमसे गुण प्रगट करने के लिये क्यों कहते हो £ हमें तो 
यह सम में आया दै कि गुण के लिये वाह्मग्रह्मति करनी चाहिये। 


क्‍यों किया जाय? अंनादि से बाह्य पर इृष्टि पड़ी है, इसलिये 
संत्र वाद्य से ही देखकर निश्चय करता है, वास्तव में तो निश्चय 
केंरनेवाला भीतर से निश्चय करके; पर॑ में केदंपना करतां है। 
ऊंपर की दृष्टि से मानता है कि मैंने इतने जीवें की दंया पाली, यह 
बीचा, पूजन की, दान कियां उठ-बैठ करेंके बदना की, ऐसी हीं 
अनेक वाह्मक्रिया से गुण हुआ मानता है; किंतु भीतर आत्मा अक्रियँ 
अनंतगुण का पिंड है, उसमें अन्तमुख अ्रेभेदंदष्टि करके अनादि से 
कभी भी नहीं, देखा | 


, प्रपनें--क्यों बातें करने से धमे होता' है? क्रिया तो होनी ही 
आीहियें | थेर्दि श्ोत्मा वतमान में पंवित्र हो तो फिर हमें: किपलिय 
संमेफोते हीं 

उत्तर--लोग' क्रियां-क्रिंया चिहलातें है किन्तु कोनती क्रियां 
बासतबिंके है यह नहीं संम्ति | गुण प्रगेंट करनें के लिंयें बांह्म- 


| 
क्रियां चाहिये, ऐसी बॉत नहीं हैं। देहाश्रित प्रतिमा आंत्मी का 
स्वरूप नेंही ' हैं, वह आत्मा के आधीन नहीं हैं। जो पैह 
मानता है कि देह की क्रिया से धीरे धीरें आव्मगुर्ण." प्रगेट 
होगा 'उसे अन्दरें के“ ( अंतरंग के )' अनंत अवबिकांरे गुण की 
श्रद्धा नेहीं. है । यहाँ येह बताते हैं. कि आत्मा 'की क्रियां आत्मा में 


हीती है | जो अतरंग परमार को नहीं समममता उंसे अंतरेंग का लक्ष 
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करते हैं, 'जो यह विद्या करता है सो आत्मा है| परसे ल्ाम-हानि 
मानकर जो पर में विश्वापत करता है उसे खोन्‍्मुख कर तुममें परर्तु 
की नात्ति है, व्‌ सदा श्रद्धा-ब्ञन-चारिरि इत्यादि अनंत गुणों का पिड 
है! इम्रप्रकाः भेद से अमेद का लक्ष करके गुण-गुणी की एकता 
करता है, यह आत्मा की अरूपी क्रिया है | वहाँ अखण्ड भात्मा का पहले 
श्रद्धान होता है ओर राग से कुछ मिन्‍न होकर निव्िकरप आनंद आता 
है, यह आत्मा की क्रिया है| यह मात्र बाते नहीं हैं यह तो यथा 
अन्तर की क्रिया है | जिसके ऐसी महिमा होती है वह कहता है कि 
अहो ! ऐसा अखरड खभाव भीतर ही है, में उसे बाहर दूँढ़ता था । 
ऐसे बस्तुखभाव को प्राप्त करे के लिये बाहर के किप्ती साधन की 
या शुमनिकल्प की भी आवश्यकता नहीं पैड़ती | ऐसे निर्मल भाव- 
श्रुतज्ञान से वह ऐिर्फ शुद्द भाम्मा को हो जानता है वह श्रुतकेवली 
है, वही परमाय है। केवलज्ञान होने से पहले आत्मा के लभावभाव का 
ज्ञता होने से श्रुतकेवली है । 

भीतर अमेद्वरूप के लक्ष से गुण के द्वारा गुणी को जानका 
उपमें एकाग्र हुआ है इसलिये यह परमाथे श्रुतकेवली है । 

जैसे “मिश्री! शब्द का ज्ञान मतिज्ञान है। फिर जब यह जाना कि 
मिश्री पदार्थ ऐसा है सो वह श्रुतज्ञान है, इसीप्रकार 'भात्मा' शब्द का जो 
ज्ञान है सो मतिज्ञान है और “भात्मा! अखएड, निर्मल, एकरूप ज्ञायक 
कु है ऐसा जो ख्याल किया सो श्रुतज्ञान है; उपमें बाहर का कोई 
साधन नहीं है, अकेले ज्ञान ने हो उसमें काये किया है। जैसे मिश्री का 
खाद लेते समय दूछरे के खाद का लक्ष नहीं है, उप्रीप्रकार मन के 
संयोग के बुद्विपूेक के विकल्प से जरा छठ एकहुप झात्मा को 
जब अंतर लक्ष में लिया औः स्थिर हुआ तथ अंतरंग में निराकुल 
शांति होती है, यह उप्त समय की 'पत्मा्य श्रुव' को बात है । 

जैसे श्रुत से मिश्री पदाय को जाना था, (मिश्री प्रव्ू वरतु है, 
उप्रीप्रकार खोन्‍्मुखता के द्वारा भावश्ुत में अछए्ड वस्तु को सुयाल में लेने 
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पर 'आत्मा ऐसा ही है' ऐसे अमेद के लक्ष से जब स्थिर होता है 
तब अखण्ड आनद आता है, ऐसी अवस्था चतु्थ गुणस्थान में भी 
होती है । 
यदि कोई कहे कि यह वात केवलज्ञान कौ-तरेहवे गुणस्थान की 
है तो उसका कहना ठीक नहीं है । समयसार में यह समस्यग्दशेन की 
ही बात कही है; इसमें परमाथे से जो स्थिर हुआ उसके मावश्रुत 
उपयोग निम्न अवस्था में है, तो भी पूर्ण के कारणरूप है इसलिये 
परमार्थ से श्रुतकेवली है । 
अरे भाई ! अनन्तकाल की महामूल्य जो यह वात कही जा रही 
है उसे प्मकने का उत्साह्न होना चाहिये। जैसे उन्मत्त साड पूरे को 
बखेरकर उसकी धूल, राख, विष्टा आदि कूड़ा अपने ही मस्तक पर 
डाले; राख, कूड़ा-कचरा आदि के बड़े घूरे में मस्तक मारकर डकोरे 
ओर यह माने कि मैंने कैसा बल लगाया, कितना सारा तोड़ा-फोड़ा 
ओर बखेरा किन्तु साइड का वह व्यर्थ का तूफान है। उसीप्रकार हम 
ससार के कुछ काम कर डाले ऐसे अमिमान ल्लेकर व्यर्थ के काये करके 
उससें हब मानते है। अज्ञानभाव में संसार के घूरे को उलाल॑ने 
का वल करके जगत व्यथ ही कूदा करता है किन्तु उसमें कुछ हाथ 
नहीं आता । भीतर जहँ माल भरा हुआ है वहीँ जीव दूँककर भी नहीं 
देखता । 
आत्मा एकरूप ज्ञायक, अब टंकोत्कीण वस्तु है,' उसे विवेक का 
मरतक मारकर जाग्रत करना है। अनादिकाल से' ज्ञान में कूद-फॉद 
की है। अन्न पर की ममता में ही सोते रहने से काम “नहीं चलेगा” 
पहले सर्वज्ञ के न्याय से विरोधरहित सच्चा ज्ञान ग्राप्त करके उस 
ज्ञान के द्वारा आत्मा में स्थिर होने का ' प्रयत्न करता है, वह' ज्ञान ही 
सर्दवशुत है, क्योंकि सबे आगम-शार्त्रों का रहरय पूर्ण आत्मा की 
जानकर उसमें स्थिर होना है, इसलिये भपूरदशा में पूरी को प्राप्त करने 
का अमिप्राय रहता है, अतः उसे सर्वश्रुत जो द्वादशाग है उसका रहत्य 
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प्राप्त हो गया है। स्थिर होने के विचार के समय राग का अंश है, 
किल्तु स्थिर होने के बिल्कुल सन्मुख हुआ जो ज्ञान है वही स्थिर होने का 
कारण है, इसलिये उसे सर्वश्षत कह दिया है। 

जो क़ाये उत्कृष्ठ भ्रतकेवली करता है बढ्ी कार्य श्र॒तज्ञानी भी करता 
है, उसने बारह अंग का रहस्य जाना है इस आशय से सर्वश्वतज्ञान के 
द्वारा आत्मा को ह्वी जानने के लिये भेद करके विचार करे कितु जो 
उसमें स्थिर नहीं हुआ वह व्यत्नहार श्रुतकेवली है ओर जब स्थिर होगया 
तब परमाथे श्रतकेवली कहा जाता है । 

यह वस्तु सूक्षम है, गुरुगम से समझने योग्य है। ग्रह तो सर्वप्रथम 
नींव की बात है। आचार्य ने मलीमाँति उकेलकर तत्व समझाया है । 
यदि इसे समझे तो अन्तरंग से आत्मदेव की अपूर्वे ध्वनि सुनाई दे, 
ओर इसे समझे; व्रिना अन्य समस्त काये व्यथे है। सांसारिक व्यवहार में 
दया सेवा की बात अन्तर सागे से दूर ही है कितु धर्म के नाम से 
जितने कतेब्य, पुण्य, दया, दान, पूजा, ग्रभावना, महात्रत उत्पादि किये 
वे. भी सब परमाये के बिना अकेले व्यथ ही हैं, ऐसा जो परम सत्य 
है, वही तीनोंकाल के वेज्ञों ने कहा है। जो उसे ठीक सममता है 
उसे अन्तरंग तत्व की महिमा अवश्य होती है। 

“सर्वेश्ष॒त” में अद्भुत गम्मीर अथे निहित है । पंचेन्द्रिय पशु में भी 
अल्पकज्ष के श्रुतकेवलीपन है, ठमन्नके भी परमाये भावश्ुत-आत्मा का अमेद 
उपयोग होता दै। भल्ने द्वी उसे नव तत्वों के नाम भी न आते हों 
तथापि भाव में आशय में उसे सर्मेश्र॒त होता है। पशु में भी ज्ञानीपन 
होता है। जो पुणे में स्थिर होने के विचार में रत हैं वे चाहे तिबच 
हों, या मनुष्य, सभी श्रतज्ञानी व्यवहार से 'सर्वेश्षत'! कहलाते हैं। 


ज्ञनगुण को प्रधान करके आत्मा को ज्ञायक' कहा जाता है। 
ज्ञानगुण स्वर्य सविकल्प है, अर्थात्‌ वह निज को और पर को जानने 
वाला है और ज्ञान के अतिरिक्त अत्य किसी गुण में स्व-पर को जानते 
शक्ति नहीं है, इसलिये क्न के अतिरिक सभी गुण निविकल्प हैं। 


है 
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यहाँ। तो अन्तरंग परिणाम की घारा को देखने की सूक्र्म बात है, 
शुभभाव पर तनिक भी जोर .नहीं है। कोई यहें। कहता है कि हमारे 
शुभभाव को ही लड़ा देना चाहते हो, किन्तु भाई ! यहाँ तत्व के 
समझने में, उसके विचार में जो शुभभाव सहज ही आते हैं, वैसे उच्च- 
शुभभाव क्रियाकाण्ड में नहीं हैं। यदि एक घण्टे भी ध्यान लगाकर 
तत्व को सुने तो भी शुभभाव का पार न रहे ओर शुभभाव की सामा- 
यिक हो जाय | तब फिर यदि चैतन्य को जाम्रत करके निर्णय करे तो 
उसका कह्दना ही क्या है १ 

तत्वज्ञान का विरोध न करे, ओर मात्र यह खुने कि ज्ञानी क्या 
कहता है, तो उसमें शुभराग का जो पुण्यवध होता है उससे 
परमार्थ के ल्क्ष से युक्त सुनने वाले के उत्कृष्ट पुण्य के शुभभाव 
हो जाते हैं | तत्व के छुनने में शुभभाव रखे तो ऐसा शुभ उुनने 
का योग पुःन मिल जाता है, किन्तु उस पुण्य का क्‍या मूल्य है £ 
पुण्य से मात्र सुनने का योग मिले, किल्तु यदि उसमें अपने को एक-सेक 
करके सत्य का निशिय न्‌ करे तो व्यथे है । 

पुण्य से धर्म होता है, अथवा अन्तरग गुण में, वह सहायक होता 
है, इस मान्यता का निषेध अवश्य होता ही है! पुण्यबंध विकार 
है, उसे धम मानने का निषेध त्रिकाल के ज्ञात्ियों ने किया है। 
पुण्य विकार है, उतस्तसे अविकारी आत्मथर्म नहीं हो सकता, इसलिये 
पुण्य का निषेध किया गया है, किन्तु इसका यह आशय नहीं है कि 
पुण्य को छोड़कर पाप किया जाय। ज्ञानी के मी अशुभ से बचने मत्रा 
के लिये शुभ साव होता है, किन्तु यदि कोई यह माने कि उससे घमम 
होगा और इसलिये शुभमसाव करे तो उससे अविकारी आत्मा को कदापि 
कोई लाभ नहीं हो सकता । 

कमी भी ऐसा उपदेश सुनने की आन्तरिक इच्छा नहीं हुईं, ओर 
दुनिया में पुण्य-पाप करने की वाते छुनता रहा; ऐसी स्थिति में ज्यों- 
त्यों कर यहाँ घमे श्रवण करने आया तब उसे यहूँँ/ की बाते अतिसूकछ्स 
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लगती है, इसलिये पहले से ही ऐसी घारणा बाँध लेता है कि यह 
तख्चर्चा अपनी समझ में नहीं आसकती । तथापि बह लोकिक-कला 
में तो किचित्‌ मात्र भी अजान नहीं रहता । 

लोफ-व्यवहार में मले ही देशफालाधुसार कायदे-कानून बदल 
जाते हैं, किन्तु यह तो परमार्थ की बात है, साक्षात्‌ सबेज्ञ से समागत 
बात है, उसके कायदे-कामून तीनलोक ओर तीनकाल में नहीं 
फिर सकते | 

अमूल्य तत्व बताकर, अनन्ल काल में दुलम वस्तु को कहकर और 
आत्मा की महिमा बताकर अभ्यास करने को कहा है | उसकी पहि- 
चान की महिमा का बयान करके उसमें स्थिर होने की बात कही जारही 
है | यदि सच पूछा जाय तो स्वभाव में यह मँहगा नहीं है। 

जैसे स्व॒प्त के समय यह नहीं कहा जा सकता कि यह स्वप्न है, 
ओर जब कहा जाता है तब स्वश्न॒ नही होता, इसीम्रकार अभेद के 
असुभव के समय विकल्‍प से नहीं कहा जा सकता, और जब विकल्प 
होता है तब केबल परमाथे का अनुमत्र नहीं होता । परमार का लक्ष 
तो अखणड के लक्ष से ही होता है। यद्यपि बीच में भेद-विचार होता 
है किल्तु उत्त भेद से अमेद का लक्ष नहीं होता। अमेद के लक्ष से 
सेद का अभाव करने पर अमेद परमार्थ हस्तगत होता है। भेद से अभेद 
पकड़ा जासकता है, यह तो मात्र उपचार से कहा है। 

निमल गुण की अवस्था के भेद मात्र व्यवहार का विषय होने से 
अमूताय हैं। भेदरूप व्यवहार परमाये में सहायक नहीं होता । परमार्थ 
का लक्ष करके जब उसमें स्थिर होता है तव व्यवहार छूटता है। 
पश्चात्‌ अन्तरंग में जितना स्थिरता का झुकाव रहता है, उतना मेद्‌ 
क्रमशः दूर होता जाता है।._ ु 

भावाथे : -जो विकल्‍प को मिठाकर भावश्ुत ज्ञान के द्वारा अमेद- 
रूप ज्ञायकमात्र शुद्ध आत्मा को जानता है वह श्रतकेवली है, यह. तों 
परमाओ (निश्चय) कथन है| जो सर्वश्रुतरूप ज्ञान को जानता है, अमेद 
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आत्मा को जानने के विचार में प्रवर्तमान रहता है, वह सब ज्ञान भी 
आत्मोन्मुख होने से आत्मा को ही जानता है, क्योकि जो ज्ञान दें वह 
आत्मा ही है, इसलिये ज्ञान-ज्ञानी के भेढ को कहनेवाला जो उ्यवहार 
है उसे भी परमाथे ही कहा है, अन्य कुछ नहीं कहा । 


परमाथे का विषय तो कथचित्‌ बचनगोचर भी नहीं है । परमार 
के कहने में व्यवहार निमित्त होता है, इसलिये अभेद का लक्ष करने 
चाले के व्यवह्ारनय ही प्रगठरूप से आत्मा को सममकने के लिये 
निमित्त है! 
ग्यारहतीं गाथा की भ्रमिका 


यह ग्यारहवीं गाथा अदमुत है । अनन्तकाल से परिश्रमण करते 
छुए जीव ने आत्मा के यथाथे स्वभाव को नहीं पाया | बाह्य पदार्थ के 
निमित्त से रहित जो निरुपाघिक ग्रुण है लो स्वमाव है | उसे यथाथे- 
तया जाने “ बिना ब्रत या चारित्र सच्चे नहीं हो सकते । यहें। पर 
गुण का अथथ रजोगुण, तमोगुण अथग सत्वगुण नहीं है, किन्तु जो 
आत्मस्वभमाव है वह गुण है। आत्मा अनादिकाल से परमानन्द, 
नित्रिकल्प वीतराग विज्ञान है । वर्तेमान छ्ाणिक अवस्था मात्र के लिए 
पुण्य-पाप का शुभ-अशुभ भाव होता है, वह कम के निमित्ताधीन होने 
चाला विकारी भाव है, स्वभावभाव नहीं है । 


आत्मा अखण्ड ज्ञानानन्द की मूर्ति है, वह जैसा स्वाधीन और 
पूणे है यदि वैसा यथाथे लक्ष में अहण करे तो सहज आनन्द आये 
बिना न रहे । ॥ 

कच्चे चने में स्वाद भरा हुआ है ओर वतेमान कचाई के कारण 
ही वह बोने से उगता है | कच्चा होने से उसका स्वाद मालूम नहीं 
होता तथापि उम्रमें मिठास तो विद्यमान है ही, उसे भूनने से , मिठास 
प्रगट हो जाती है | वास्तव में चने का उगने का स्वभाव नहीं है, 
यदि उसका उगने का नित्यस्त्रभाव हो तो भूनने के बाद भी वह 
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उगना चाहिये । और फिर चने में अपना स्वाद भरा हुआ हो है, 
वह चने में से ही प्रगट हुआ है, रेत, भग्नि ओर भाड़ आदि वाह 
साधनों से चनों का वह स्राद नहीं आ जांता । यदि इन वाह्म 
साधनों से स्वाद आरा हो तो कंकेंड्रों को भूनने से उनमें भी स्वाद 
आना चाहिए, किन्तु ऐसा नहीं होता | अन्तरंग स्वभाव में होने पर 
ही गुण ग्रगट होता है । 


भगवान आत्मा देह, मन, वाणी ओर इन्द्रिय इंत्यादि जड़ वरतुओं 

से भिन्न है, तथा भीतर जो तैंजल ओर कार्माण रजकर्शों से निर्मित- 
दो शरीर हैं उनसे मी मिन्न है। वह नित्य ज्ञान-आनन्द की मूर्ति है, 
उसे जाने बिना अनादि के अज्ञानी को उस आनन्द का स्वाद नहीं 
आता, उसे तो पुण्य-पाप को अपना सममकेने का जो विकार है उसकी 
कचाई के कारण संप्तार का दुःखरूपी कघायला (कषाय, आकुलता ) 
स्वराद आता है। विकार मेरा स्वभाव नहीं है, में अविकारी हूँ, इसप्रकार 
अविकारी स्रभाव को न देखकर जो अज्ञानी राम-द्वेंष, पुण्य-पाप की 
क्रिया से आत्मस््रभाव को प्रगट करना चाहता है, जो पुण्य-पापरूपी 
बिकार की सहायता से गुण मानता है उसे झ्ात्मा का निर्मल मागे 
ख्याल में नहीं आता । देद् की प्रचुत्ति अथवा किसी वाह्य साधन से 
घमम नहीं होता, घममं तो धर्मी में विधमान है। उसे प्रगट करने का 
. उपाय सम्यग्दशेन और सम्यम्ज्ञान है उससे अज्ञान का नाश होता है। 
जैसे चने को भूंनने के वाद फिर वह नहीं उगता, क्योंकि उंगने का 
उसका स्वभाव नहीं है उसीप्रकार अज्ञान का एकबार नाश करने 
पर आत्मा का जन्म-मरण खमाव न होने से वह भव-अ्रमण में नहीं 
जाता | (यदि अल्प भव हो तो वह परमांथे दृष्टि में नहीं गिनां जाता) 
मव-भ्रमण का कीरेणें पुण्य-पाप॑ को अपना मानना ओर पैर में ममता 
करनी है। बह आरत्मी का.मूले स्वेभाव नहीं है। पुण्य-पार्प तो पर के 
लँद से, कम के निंमिताघीम होनें से होता है अंज्ञानी अज्ञोने से पर की 
ब्ैँधे की निर्मित वबेनाताीं है 4 उसे अंज्ञानं-कां नाश * नित्य अखेंण्डक्ञानंदरी 


जीवाजीवाधिकंर : गाथा ६-१० [ रेट 


स्वर्माव की प्रतीति से होता है। भज्ञान 'कां नाश होता है इसलिये 
झात्मा का नाश नहीं हो जाता, भात्मा तो 'न्रिकाल स्थाई अखगिडितं 
द्न्प है।' इसलिए भाचाय॑देव प्रथम सम्यरदशन को प्राप्त करने के लिए 
आत्मा का अखण्ड स्वभाव बताते हैं, उसे पर से तथा विकार से भिन्न 
जांनकर 'उम्तकी श्रद्धा, उसका ज्ञान ओर उसमें रमणता कराने के लिए 
अलौकिक रीति से .समयंघ्रार की रचना की' है । 


ज्ञान, , आनन्द, श्रद्धा, वीये (भ्रात्ममल), अस्तित्व (त्रिकाल में 
होना ), वस्तुत्व ८(प्रयोजनमभूत स्वाधघीन स्वभाव, काये करने में भ्रपनी 
समथेता ) प्रदेशत्व (अपना खतंत्र झाकार, विस्तार) इत्यादि अनन्त 
गुणों का पिडरूप भात्मा दै | गुण के भेद किये बिना अखण्ड तत्व 
नहीं प्तमकाया जा प्कता, इसलिये व्यवहार में भेद करके कहते हैं कि 
“जो विश्वात करता है वह भगवान झआात्मा है'।? पर में विश्वास “करता 
है कि यदि कल पाप.का उदय झागया तो क्‍या होगा ? इसलिये 
रुपया-पैसा संगप्रह' करके रखना चाहिए | इसमप्रकार .पर का विश्वास 
करनेवाला भत्ते ही आत्मा 'का विश्वात्ल न करे किन्तु वह भप्रगठरूप 
पूषे कम का अस्तित्व स्वीकार करता है झोर इसप्रकार' उसमें अ्रप्रगठ- 
रूप से यह भी स्वीकार हो जाता है कि भाव्मा का भरितत्व भी 
पहले था । 


पहले कोई पाप के भाव किये हों तो प्रतिकूलता होती है, यद्यपि 
असी ' कोई प्रतिकूलता न तो देखी है - झौर न झ्ाई है. तथापि 
उसका विश्वास्र करता है | जड़ कर्मों को छुछ खबर नहीं है कि हम 
कौन हैं ओर हमारा कैसा फल आयेगा, किन्तु झज्ञानी ' जीव अपने को 
भूलकर पर में अपनी' अनुकूलता अथवा प्रतिकूलता मान बैठा ' है । 
आत्मा ध्रुव है, स्वंतन्त्र: तत्व दै, पर-संयोगाधीन नहीं 'है, उसे किसी 
संयोग की झ्रावश्यका नहीं होती, चाद्दे जब स्वभाव का ' विश्वास करना 
हो तो कर सकता है,“ उसे कोई कमे बाघक नहीं होते | जो पर का 
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विश्वास करता था वह अपने सुण को समकने के बाद अपने नित्य 
स्वभाव का विश्वाप्त करता है । 


. ज्ञानगुण झात्मा का स्वाघीन गुण है। मकान बनवाने, से पूर्व 
छत्तका प्लान (नक़शा) बनवाकर मकान का ज्ञान कर लिया जाता है; 
चह ज्ञान अपने में किया जाता है तो,ज्ञान स्वाधीन हुआ या पराधीन!£ 
तेरा ज्ञान पराधीन नहीं है,: लू नित्य ज्ञाता खरूप है, तेरा ज्ञान तुममें 
डी नित्यप्राप्त है | 


, , चारित्र आत्मा का त्रैकालिक गुण है | पर में भच्छे-चुरे की 
कल्पना करके पुण्य-पापरूप विकारी भावनाओं की जो प्रन्नति होती है 
वह चारित्र गुण की विपरीत अवस्था है | जो नित्य निविकारीरूप में 
स्थिर रहती है, वह शुद्ध प्रवृत्ति चारित्र मुण की निर्मल अवस्था है | 
आत्मा चारित्र गुण स्वभाव के रूप में त्रिकाल रहता है । इसप्रकार 
आत्मा में तीन गुण के भेद करके उन्हें ग्रथछू बताया है, किन्तु वस्तु 
में वे तीनों भुण प्रथकऋृ-प्रथक्ू नहीं हैं, वे एक ही साथ आत्मा में 
विद्यमान हैं, तथापि भेद किये बिना यदि मात्र आत्मा को कहा जाय 
तो अज्ञानी उसे समझ नहीं सकता, इसलिये व्यवहार से भेद करके यों 
कहा जाता है कि जो दशशन, ज्ञान, ओर चारित्र को नित्य-प्राप्त है 
वह आत्मा है। यथपि इसप्रकार मुख्य तीन गुणों से भेद करके 
सममकाया जाता है, किन्तु परमार्थतः वस्तु में भेद नहीं है। . 


यह कहना कि आत्मा, शरीर, मन, वाणी की प्रवृत्ति करता है, 
सो तो व्यवहार ;भी नहीं है ओर मात्र शुमराग मी सद्भूत व्यवहार 
नहीं है । आत्मा अखण्ड ज्ञानानन्दमय परमाथेस्ररूप, निर्षिकल्प, भभेद 
है, उसे गुण के नामों से भेद करके समक्ताना सो व्यवहार है.। 

मैं ज्ञायक हूँ,, निमल हूँ! ऐसे विचार में मन के सम्बंध का -शुभ- 
राग हो आता है, वह झुसराग आदरणीय नहीं-है किन्तु असण्ड 
बीतरागी एकरूप ज्ञायक वस्तु जो अपना आत्मा है वही परमारथे- वस्तु 
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आंदरणीय है। उस परमाथे के झग्ेद का अलुसत्न करते समय व्यवहार 
के विकल्प छूट जाते हैं। 
.. चाहे जैसे उम्र-पुरुषाथ के साथ अमेद झ्ात्मा में स्थिर होने जाय 
तो भी अन्तमुंह॒त मात्र के लिए बीच में छत्मस्थ के व्यवहार जाये बिना 
नहीं रहता | ह ु ६ 

शरीर के द्वारा लेना-देना ओर खाना-पीना इत्यादि शरीर की सभी 
अ्रवृत्तियां शरीर के ही परमाणु करते हैं। जड की शक्ति जड़ से प्रवृत्त 
होती है, तथापि जो ऐसा चजल्ञानंभाव करता है कि “मैं करता हूँ? 
वह मिध्यादृष्टि है, यही मिथ्याइृष्टि संज्लार की जड़ है। जीव व्यवहार से 
भी किस्ती परवस्तु के किप्ती कार्य का कवा नहीं है तथापि ज्ञानी 
क्तृत्व मानता है। जड़-देहादि किसी भी वस्तु में आत्मा का व्यवहार 
नहीं हो सकता । 


प्रईन:--तब फिर भसगवान के द्वारा कहा' गया व्यवहार कोनसा दै? 


उत्तर:--आझात्मा अनन्त गुण का अखण्ड पिंड, त्रिकाल स्थिर, श्रव- 
स्वरूप है, उसे सतूसमागम के द्वारा ठीक जानने के बाद अभेद दृष्टि 
करके उसमें स्थिर होते समय बीच में जो विकल्पर्साहेत ज्ञान की विचार 
आता है प्ो व्यवहार है। अमेद में स्थित होते समय वह मेदरूप 
व्यवहार बीच में आता तो है; किन्तु वह भेद, अमेद का कारण नहीं 
है। अभेद का लक्ष ही अभेद स्थिरता को लाता है, तब उस व्यवहार 
को निमित्त- कहा जाता है । ' 


अब यह प्रश्न उपस्थित होता है कि--- 

पहले यह “कहा था कि व्यवहार को अंगीकार नहीं करना चाहिये 
किल्तु, यदि चद् पंमाये के .समकाने में तथा स्थिर करने में निमित्त 
सिद्ध द्वोता हैं तो ऐसे ह््यवह्ार .को क्यों न अंगीकार किया जाय-£ 
पर से मिन्नरूप एके झखणड वर्तु“में लद्द-करना ओर मैं ज्ञान हूँ, 
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में दशन हूँ, ऐसे भेद करना सो व्यवहार है ऐसा भेदरूप व्यवहार उस 
अभेदरूप परमार में निमित्त कैसे होता है! 


उत्तर:--पहले से ह्वी भेद को देय जानकर अखण्ड तत्व को दृष्टि 
में लिया जाय तो बीच में समागत व्यवहार निमित्त होता है। ( निमित्त 
चह है जो प्रारंभ में उपस्थित हो, ओर परिणति के पमय जिसका अभाव 
हो ) शुभ विचार निमित्तरूप में पहले उपस्थित होता है 'किन्तु उसके 
अवलम्बन से काये नहीं द्ोता | अवलंबन से दूर ह॒टता है, (व्यवद्दार 
का अवलेबन छोड़ता है) तब अमेद के लक्ष से परमाथ को प्राप्त होता 
है।'जैसे कोई इच्त की ऊँची डाली को पकड़ना चाहता हो, तो वह 
डाली नीचे के आधार को छोड़कर कूदने पर छी पकड़ी जा प्कती है; 
वहँ। पर आधार की उपस्थिति को निमित्त कहा जाता है। कितु यदि 
आधार पर ही चिपका रहे ओर कूदे नहीं तो डाली नहीं पकड़ी जा 
सकती ओर उस आधार को निमित्त भी नहीं कहा जाता। इसीप्रकार 
आत्मा अखणड ज्ञानस्वरूप, है, वह भेद किये बिना ग्रहण नहीं किया 
जा सकता, इसलिये सर्वप्रथम यदि अखण्ड वस्तु को समभना चाहे तो 
अत्येक गुण का विचार आता है, सो व्यवहार है। 

लोग, कहते है कि 'समयसार में व्यवहार को उड़ा दिया है” किल्तु 
नह किय्र अपेक्षा से.? व्यवहार झसत्यार्थ है उसे भूताथे को जानने वाले 
ही. सम सकते हैं, यही बात यहाँ कद्दी जा रही है यह बात ' ऐसी 
अपूर्न है कि जिसे जीव अनन्तकाल में भी नहीं समझ पाया यदि 
आन्तरिक तैयारी के साथ एकबार समभल्ले तो मोक्ष हुए बिना न रहे, 
परमार्थ को जानते हुए बीच में जो ज्ञानादि के भेद द्वोते हैं सो 
व्यवहार है । लोगों ने बाह्यक्रिया में व्यवहार मान रखा है किन्तु: वह सब 
धर्म से मित्र है। यदि घअन्तरंग के अपूर्व धर्म को धीरज धर के सम्रकना 
ज्वाहे तो समझा जा सकता है | वर्तमान में, तो. सर्वक्ष भगवान का 
आशय लगभग भुला ही दिया गया है, पक्षापक्षी के कारण जिनशासन 
किल-मिन."हो . रहा है, 'परम -सत्य क्या है. यह सुनना दुलेभ द्वो गया है, 
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इस सबका कारण अपनी पात्रता की कमी है, और इसीलिए लोग 
पर्मार्थ में बीच में आने वाले व्यवहार को नहीं समकते ओर विरोध 
करते हैं । गुण में ,विचार के द्वारा भेद करके अखंड को सममना सो 
व्यवहार है, दूसरा कोई व्यवहार नहीं है, यही बात आचार्यदेव यहाँ पर 
कट्ठते हैं | वह व्यवहार भी अप्लूतार्थ है ,यह वात ग्यारहवी गाथा 
में कहेंगे। 
संपतार में.जो बात अपने को अनुकूल पड़, जाती है उत्तकी महिमा, 
सब गाते हैं | पिताजी सब हरा भरा छोड़कर गये है, हमें सब चिताओं 
से मुक्त करके गये हैं यों मानकर दुनियां अपनी अनुकूलता को प्रशंसा 
करती है, किन्तु उसमें ,आत्मा का किचितमात्र भी हिंत नहीं है। मरने 
चाला तो अपनी ममता को साथ लेकर गया है | संसार में जिस वस्तु 
के प्रति प्रीति होती है उसमें बुराई दिखाई नहीं देती। जिम्न में प्रीति 
होती है उसका विश्वास करता है। छोठा बच्चा श्रच्छा दिखाई देता 
हैं ता प्रशता की जाती है कि लड़का बहुत ह्ोशियार है, य ह कुटुम्ब 
का दारिश्य दूर कर' देगा।। यह सव प्रीति के ,वश कहा जाका- है 
किन्तु राग के वशीभूत होकर यह कभी नहीं सोचता कि यह भविष्य 
में यदि हमारी सेवा नहीं करेगा और लकड़ी लेकर मारने दोड़ेगा तो 
क्या होगा-? संस्तार की जो संयोगी (अनित्य ) पर्तु है उसका विश्वास 
करता है उसे पलठ कर अन्‍्तरंग में एकबार श्रद्धा कर कि मुमकमें सभी 
गुण पूरेशक्ति के साथ भेरे हुए हैं |, में तो- ज्ञाता-साक्षी ही हूँ 
राग-देष, ममता के रूप में नहीं हूँ, ऐसी अन्तरंग से, श्रद्धा करते 
वास्तविक पूर्ण तत्व को यथार्थ जाने तो वर्तमान में ही निश्चय हो 
जाता है कि अब संसार में परिश्रम नहीं करना होगा, एक दो भव में 
दी मोक्ष प्राप्त करलूगा । 
- ज्ञान अपना स्वभाव है| यदि पचास-साठ वर्ष पहले को बात याद 
करना हो तो उसे स्मंरण' करने के लिए क्रम नहीं बनाना पड़ता | 
जैसे कपड़े के सौ-पचास' थान "एक के 'ऊपर एक रखे हों ओर उनमें 
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से नीचे का थानः निकालना हो तो ऊपर के थान क्रमशः उठाने पर- 
छ्ी नीचे का थान निकलता है, इसीपग्रकार का क्रम ज्ञान में नहीं होता। 
पचास वर्ष पहले की बात याद करने के लिए बीच के उनन्‍्चास बर्षों 
की 'बात याद नहीं करनी पड़ती, क्योंकि ज्ञान सदा जाग्रत ही रहँता' 
है । जिम्रप्रकार कल की बात याद आञाती है उसीग्रकार ज्ञान में पचास 
वर्ष पूर्व की बात भी याद आसकती है । ज्ञान में कालभेद नहीं 
होता । काल से परे अरूपी, ज्ञानमूति आत्मा है । ज्ञान में अनन्त 
शक्ति है इसलिए पचास वर्ष पहले की बात भी फोरन याद आसकती 
है, उसमें न तो क्रम होता है और न बाह्यावलंबन की गआावश्यक्ता होती 
है, अनन्तकाल से स्वयं ज्ञान स्वरूप ही रद्या है, ज्ञान ताजा का ताजा 
बना रहता है ज्ञान के लिए किसी भी समय परसेयोग, परक्तेत्र अथवा 
परकाल का आश्रय नहीं लेना पड़ता । 
ज्ञान अरूपी है इसलिये वह चाहे जितना बढ़ जाय तो भी उसका वजन 
'मालूम नहीं होता, पचाल वर्ष में बहुत पुस्तकें पढ़ डालीं इसलिए ज्ञान 
में भार नहीं बढ़ जाता। इंसप्रकार ज्ञान का वजन नहीं है इसलिए वह 
अरूपी है । 
ज्ञान शुद्ध अविकारी है, ज्ञान में विकार नहीं दै । युवावस्था में 
क्रोध मान, माया, लोभ का खूब सेवन किया हो, विकारी भावों से 
परिपूर्ण काले. कोयले के समान जिन्दगी व्यतीत की हो किन्तु बाद में 
जब वह अपने ज्ञान में याद करता दै तब्र ज्ञान के साथ वह विकार 
- नहीं थ्राता इससे सिद्ध है कि ज्ञान स्वयं शुद्ध अविकारी है । 
यदि वह विकारी हो तो पूव विकार का ज्ञान करते समय वह विकार 
भी साथ में झाना चाहिये अर्थात्‌ ज्ञान के करते समय आत्मा विकारी 
होजाना चाहिये, किन्तु ऐसा नहीं होता । भात्मा स्वयं शुद्ध भवस्था 
"में रहकर विकार का ज्ञान कर सकता है । अवस्था में पर के अवले- 
बन से क्ञाणिक विकार होता है, उसे अविकारी खमाव के ज्ञान से सर्वथा 
तोड़ा जा चकता'है। जिसका ना्शें हो जाय चह आत्मा का स्वभाव नहीं है, 
इपलिये विकार झात्मा का स्वभाव नहीं है। 
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इसप्रकार ज्ञान में तीन शक्तियाँ कही गई. हैं । १-ज्ञान में काल-- 
भेद नहीं है, २-ज्ञान का वजन नहीं होता, ३-ज्ञान शुद्द अविकारी, 
है। ज्ञान का यह स्वरूप समझने योग्य है | 

शिष्य का पहले का प्रश्न है कि-ज्ञान में भेदरूप व्यवहार आत्मा 
को अखण्डरूप में समकाने के लिए निमित्त होता है। तब फिर उसे 
क्यों न अंगीकार करना चाहिये ? उसका उत्तर ग्यारहवीं गाथा में 
कहा है;- 


बवहारो5भूयत्थो, भूयत्थो देसिदों दु खुडणओ । 
भूयत्थमरिसिदों खल्लु सम्माइट्ठी हबइ जीबो ॥११॥ 


व्यवहारोउभृतार्थों भृतार्थों दंशितस्तु शुद्धनयः । 
भूतार्थभाश्रितः खलु सम्यग्दष्टिभवति जीवः ॥११॥ 


अर्थ :--5यवहारनय अभूताथे है ओर शुद्धनय भूताथे है, यह आषी- 
श्वरों ने बताया है। जो- जीव भूतार्थ का आश्रय लेता है, प्रह् निश्चय 
से सम्यव्दृष्टि है। 

त्रिलोकीनाथ परमात्मा के कथपनानुसार भगवान कुन्दकुन्दाचाय जगत 
पर अपार करुणा करके जगत का महान दारिद्र (अज्ञान) दूर करने के 
लिये सच्ची श्रद्धा ओर उसका सर्वेप्रथण उपाय बतलाते हैं। 


कोई कहता है. कि समयसारं में तो सातवे गरुणस्थान, ओर 
उससे ऊपर की भूमिकावाले के लिए बात कहद्दी गई है, किन्तु 'ऐसी , 
बात नहीं है, इसका स्पष्टीकरण ग्यारहर्वीं गाथा में क्रिया गया है। 

मोक्षमाग में सर्वप्रथम क्या आवश्यक है ? इसका उत्तर यही है कि 
सर्वज्ञ के न्यायानुसार शुद्ध आत्मा की यथार्थ श्रद्धा सम्फदशन है-जिपके 
विना सम्यक्षान अथवा पसम्यक्तचारित्र कदापि नहीं हो सकता | इसलिये 
घममं का प्रथम उपाय सम्यग्दशन ही है और वही इस ग्यारहवीं गाथा में 
कहा गया है 


शहद] समयसारे प्रंवचन : पहुँला भीग 


.. शुद्धनय का विषय त्रिकाल एकरूप परमार है, इसलिये भूताथ है 
और व्यवह्ारनय अमूताथे हैं। आत्मा अरूपी,  ज्ञायकर्वभावी प्रव है । 
मन, वाणी, देह तथा इन्द्रियों से सदा मिन्न है। घात्मा देंह की किर्सी 
प्रवृत्ति का कर्ता नहीं है, देह तो संयोगी वस्तु, परमाणुओं का“ ' बना 
हंझा नाशवान पिंड है | जैसे पानी और केकड़ एकजगह पर रहने 
से एकरूप नहीं हो जाते, उसीप्रकार शरीर के साथ झात्मा एक 
कोत्र में क्णिक संयोगी होकर रहा तथापि वह देहसे मित्र ही है । 


ज्ञायक वस्तु त्रिकाल एकरूप जो भात्मा है वह्दी भूताथथ 
है। राग की मलिन अवस्था और गुण-गुणी का भेद कुरनेवाल्ी ज्ञान 
की अवस्था मी. म्रुत् नहीं है इसलिये अभूताथे है। रागअभूताये अर्थात्‌ 
सरणिक है त्रिकाल स्थिर रहनेवाला नहीं है। यदि स्वरूप में स्थिर हो 
तो राग का नाश हो जाता है, किन्तु ज्ञानगुण' का कदापि नाश 
नहीं होता इसलिंये राग अमूतार्थ है। 


/: संगरूप व्यवहार भ्रात्मा के साथ स्थिर रहनेवाला नहीं है, इसलिये 
अमूताथे है। और त्रिकाल स्थिर रहनेवाला ज्ञायक शुद्ध आत्मा' ही 
भूतार्थ है उसे श्रद्धा के लक्ष में लेना चाहिये ।जो 'जीव भूताथे का 
अआाश्रय' लेता है वह 'निश्चय से सम्यर्दृष्टि है।।' 


, टीका:-भूताथद्धष्टि वाला जीव ज्ञानी है। भूतार्थ अखण्ड खमाव 
घ्रुव है,' वही झादरणीय है और ' व्यवहार तो वर्तमान भेदरूप-विकाररू प 
है, च्ाणिक है इसलिगे आदरणीय नहीं दै । 
अखंड पदाथ का लक्ष करते हुए बीच में भेद-विचार में शुभ- 
घिकलप हो जाता है, वह पुण्यमाव है, बन्धमांव है, अस्थाई है. इसलिये 
अभूता4 है भर्थात्‌ आदरणीय नहीं है। निश्चय आत्मा में ओर व्यवहार 
जड़ में ऐसा नहीं होता । परवस्तु के साथ भात्मा 'का कोई सम्बन्ध 
नहीं "है । शरीर की" कोई प्रकृति तथा कोई बाह्मक्रिया भाक्ता 'के भाधीन 
नहीं है क्योंकि परवत्तु स्वतेत्र है वह किप्ती के आाधीन नहीं है। 
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यहाँ सब न्यायपूवेक कहा गया है । कोई यह नहीं बढ़ता -कि 
बिना समझे ही मान लो, यदि विचार करें तो दो तत्व एक दूसरे से 
बिल्कुल भिन्न हैं । 

त्मा में एक-एक समय की बतेमान अ्रवस्थामात्र का जो पर- 

संयोमाधीन विकार है वह भी पर है क्योंकि जबतक आत्मा रहता 
है तंबतक वह नहीं रहता है । इसलिए पुण्य-पाप विकार होने के 
कारण पमभूताथे है । इसीप्रकार आत्मा का विन्नार क़रते हुए गुण-गुणी 
के भेदरूप विचार विकल्प और अधूरी अवस्था के जो भेद हैं वे भी 
व्यवह्मारनय का अस्थाई विषय होने से अभूतार्थ हैं,, ओर “त्रिकाल एक- 
रूप स्थिर रहने वाली वस्तु जो शुद्ध ज्ञायक आत्मा है सो भूतार्थ है। 
-उसीको -प्रहण करके उसीकी श्रद्धा करना सो सम्यग्द्शन है वह, प्ोछ्द-की 
"सर्वप्रथम सीढ़ी है, आत्मा के मोक्ष की नींच की ईंट है, यों सर्वेक्ष 
भगवान ने कहा है 4 , 

जैसे मंजिल पर चढ़ते समय बीच में जो ज्ञौने की सीढ़िया आती 
हैं थे छोड़ने के लिए.हैं, पैर रखे रहने के लिए नहीं हैं | यह पहले 
'से ही. ध्यान में रंहता, है कि जो में प्रैर रख रहा हूँ वह उठाने 
के लिए है, इसीप्रकार जो भअनादि से अज्ञानी है, उसे पर से मिन्न 
अखणंड परमाथैस्वरूप ,आत्मा का , स्वरूप सममाते हुए बीच 7में जो 
भेद आता दे वह छोड़ देने के लिए है रखने के लिए नहीं । ममने 
वाले 'को अअमेदू परमाथे क्री ओर पहले से ही यह -लक्ष रखना चाहिए 
कि भाप़ते को ;भी जितने 'ज्िकल्प हैं उनका आदर नहीं है | -जिसकी 
परमार्थ पर दृृष्टि-नहीं है वह पुण्य सें झथवा मेद -ें ढी रुक जाता 
है । वह 'त्रिकाल नहीं, है, , भज्भूताथे है 4 प्मभूताथे, भूताथे का काम 
नहीं कुसता, -शुद्रनय का “विषय्न भूताथे -है श्सलिए -अखण्ड, .हुव, ज्ञाग्रक 
निर्मल स्वभाव को 'अथम (ज्ञान :में :प्रहश करना चाहिए 4, 

यहाँ कोई प्रश्न करता है कि जब; अरूपी भात्मा -अखों से 
दिखाई .नहीं देता .तव उसे कैसे माना “जाय ? पझमाधोनः-ली, खन, 
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पुत्र, प्रतिष्ठा इत्यादि में जो सुख माना जाता है वह किसमें देखकर 
माना जाता है £ वह पर में देखकर निम्वथ नद्हीं किया गया है, सुख 
आँखों से दिखाई नहीं देता फिर भी उसे मानते है | 'छुख इसमें 
है? ऐसी कल्पना किसने की ? जिसने निमश्नय किया वह निश्चय करने 
वाला ही आत्मा है, मुझे अपनी खबर नहीं है, यह किसने जाना! 
यह जानने वाला सदा ज्ञाताख्रूप है, अरूपी साक्षी के रूप में है, 
किन्तु स्वयं अपनी परवाह नहों की इसलिए जानता नहीं है. | यदि 
समकने की तत्परता हो तो अपना सत्व स्र॒य ही है वह अवश्य समझ 
में आने योग्य है । ी 

ज्ञानी कहते हैं कि-कल लड़का बड़ा हो जायगा फिर यह बहुत 
बड़ावितन लायगा, इसप्रकार पर के क्षणिक संयोग का आश्रय करता 
हैं, उसे छोड़कर भीतर जो पूर्ण सुखस्वभाव है. उसमें लक्ष करके स्थिर 
होजा, तो सिद्ध परमात्मा के गुणों का अंश प्रगठ होकर पूरे के लक्ष 
से तू भी परमात्मा हो जायगा । हि 

पर को मानने में विकार से पराधीनता आती है | निज को 
मानने में त्रिकार की पराधीनता नहीं दै। विकारहीन इष्टि का 
विषय त्रिकाल - ज्ञायक अखणड झात्मा है, वह निर्मेल एकरूप शुव- 
स्वभाव ही आदरणीय है, जिसे ऐसी श्रद्धा है वह धर्मी जीव 
सम्यकद्दृष्टि है । 

आज (अथाढ़ वदी एकम्‌) भगवान महावीर स्वामी को दिव्यध्वनि 
का प्रथम दिन है'। उन्हें वैसाख शुद्धा दसवीं को केवलब्लान प्रगट हुझा 
था, उस समय इन्द्रों ने समवशरण की अदभुत रचना की थी, उसे 
घर्मतमा कहते हैं । वहाँ ( सम्वशरण में ) एक ही ज्लाथ अनेक देव 
देवियां,, मनुष्य, और तिथच घम सुनने को आते है ऐसी धर्मंप्रभा की 
रचना तो हो गईं, किन्तु (केवलज्ञान होने के 'बाद) छबास्ठ दिन तक 
भगवान के मुख' से वाणी नहीं" खिंटी | जब मगवान की दिव्य॑ध्वनि 
खिरती है तब होठ बन्द रहते हैं; ओर सर्वाग से ऑकारस्वरूप 'एका- 


जीवाजीवाधिकार * गाथा-१ १ [ २६६ 


री वाणी निकलती है उसे झुननेवाले अपनी-अपनी भाषा में 
अपनी योग्यतानुसार समक लेते है। तीर्थंकर भगवान के तेरहवे गुण- 
स्थान में दिव्यध्वनि का सहज योग होता है । उनके ऐसा अखरण्ड 
ज्ञान होता है कि वे तीनकाल ओर तीनलोक के सर्व पढाथों को 
एक ही साथ एक ही समय में जानते रहते हैं। 
मैं पूरे होऊँ, ओर दूसरे धर्म को प्राप्त करे' ऐसे अखण्ड गुण 
का वहुमान की भूमिका मे (शुभराग में ) तीथैकर गोत्रकम का 
वंध होता है। तीथैंकर होने से पहले के तीसरे भव में उस्र कम का 
बध होता है। 
भगवान महावीर को केवलज्ञान प्रगट हो गया था, फिर मी छवा- 
सठ दिन तक दिव्य-ध्वनि नहीं खिरी थी, इसका कारण यह था कि 
उस समय सभा में भगवान्‌ की वाणी को मेल सकनेत्राला कोई महान 
पात्र उपस्थित नहीं था। धर्मंतमा में उपस्थित इन्द्र ने विचार किया तो 
मालूम हुआ कि भगवान की वाणी को मेलने के लिए समय सर्वोत्कृष् 
पात्र जीव इस सभा में उपस्थित नहीं है, ओर उनने अपने अवधिज्ञान 
से निश्चय किया कि ऐसा पात्र जीव इन्द्रभूति है इशस्नलिए वे विविध 
ब्राह्मणों का रूप धारण करके इन्द्रभूति (गोतम ) के पास गये। उनमें 
(गोतम में) तीर्थंकर भगवान के मत्रो अर्थात्‌ गणघर होने की योग्यता थी, 
किन्तु ठप्त समय उन्हे यथाये प्रतीति नहीं थी। वे हजारों शिष्यों के बीच 
यज्ञ करते थे, वहाँ पर इन्द्र ने ब्राह्मण वेश में जाकर कहा कि पंचास्तिकाय 
क्या है £ आढि प्रश्न पूछे उनका उत्तर वे नहीं दे स्रके तब इन्द्र ने कहा 
कि भगवान महावीर के पास चलो, गोतम ने इसे स्वीकार करलिया, 
-ओर वे भगवान महावीर के पास जाने के लिए निकल पड़े, मानस्तभ 
के पास पहुँचते ही उनका मान गलित हो गया, मानस्तंभ को पार 
करके गोतम जहाँ। घम्मप्तमा में प्रविष्ट हुए कि तत्काल ही भगवान की 
वाणी खिरने लगी। गोतम को आत्ममान हुआ, निम्नन्थ मुनिपद्‌ प्रगठ 
हुआ, और साथ ही मनः्पर्ययज्ञान प्रगट हो गया ओर गणघर 
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पदवी प्राप्त दो गईं। गणघर पद प्राप्त होने के बाद उनने ज्ञाज के 
छी दिन रात्रि के अगले-पिछले दो प्रहरों के एक-एक पअन्त्मुहत 
में ही वारहअग और चौहइहपू्त की रचना की थी, उस सतश्रुत 
की रचना का दिन ओर सर्वज्ञ की दिव्यध्यनि सर्वप्रथम छूटने का दिन 
आज ही का है। उत्कृष्ट घमें को स्मकने के लिए जब पात्र जीव 
होता है तब उसके निमित्तरूप वाणी मिले बिना नहीं रहती। जब चृक्ष 
डगना होता है तब यह नहीं होता है कि पानी न बरसे। 


उपरोक्त वात किप्ती को न जमें अथवा कोई इसे न माने इसलिए 
चह अस्त नहीं हो जात्ती, यह बात ऐसी ही है, यह न्याय से, युक्ति 
से ओर आगम से तथा समस्त प्रमाण से निश्चित किया जा सकता है । 


, आत्मा के अख़ण्ड स्वभाव को ल्ष में लेना ही प्रथमधम दे । 
लक्तके बिना जीत्र अन्य सब कुछ अनन्तबार कर चुका है, यह ऐसा 
राजा पहले अनन्तवार हो चुका है जो एक-एक ज्ञण में करोड़ों 
रुपया पैदा करता है । यह्द कोई झपूर्व वात नहीं है, किन्तु चिदानन्द 
आत्मा की यथायें पहचान करना ही अपूर्च बात है । 


व्यंवंह्दारनय को अभूताथे ओर परमार्थ को भूता्थे कहकर समस्त 
मेदरूस पर्याय का निषेघ किया है । बंध ओर मोक्षंपर्याय ऐसे भेद 
ओर दर्शन ज्ञान चारित्र की पर्याय है जो कि क्षणिक है, वह अभखण्ड 
छुकेरूप. त्रिकाल झुबरूप में स्थिर रहनेवाली नहीं है । अखगण्ड 
ज्ञायकस्वभाव की दृष्टि से देखने पर निर्मेल पर्याय. अमेद स्वमाव 
में. समाविष्ट हो जाती है, परमार्थ में प्रथहू भेद नहीं रहते ओर 
क्ञषणिक राग का भाव भी दूर हो जाता है। व्यचद्टाएनय भभूताये 
है किन्तु सवेधा अभावरूप नहीं है । 

मैं ज्ञान हैँ? ऐसा जो विचार भेद पड़ता है वह राग का भाव, 
चर्तमान अबस्था मात्र के लिये द्खिक है, भेददृष्टि का क्षणिक विषय 
अर्थात्‌ व्यवहार त्रिकाल विद्यमान नहीं दै । 
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शब्द, रूप, रप्त, गंध, निन्दा, प्रशसा इत्यादि क्िप्ती भी पर-पदार्थ 
की ओर लक्ष करके उसमें अच्छे-घुरे की वृत्ति करना से पर-विषय है, 
ओर आत्मा के स्वभाव की ओर लक्ष करके विकल्प-भेदरहित त्रिकाल 
अखणड ज्ञानानन्द आत्मा को मानकर उसीमें स्थिर होना से स्व-विषय 
है, वह सख्-विषय ही भूता्थद्ृष्टि अर्थात्‌ सच्चीदृष्टि है | अज्ञान भाव 
ओर पुण्य-पाप के भाव श्रात्मा का स्वभाव नहीं है, यह जानकर श्रद्धा में से 
सवेप्रथम वे भाव छोड़ने योग्य हैं, इतना ही नहीं किन्तु अन्तरंग में स्थिर होने 
के लिए जो शुभ-विकल्प देते हैं, वे भी छोड़ने योग्य हैं। आत्मा के 
अखण्ड-स्वभाव में जो भेद होजाता है वह मी अमूताये है, मलिनभाव 
है, इसलिए वह भआादरणीय नहीं है । आत्मा का जो त्रिकाल एकरूप 
निमल ज्ञायक ख्भाव है, यह भूताथे है, पसत्यार्थ है, परमाथे है और 
इसीलिए वह. प्रहण करने योग्य है । 

बेघ और मेक्ष तो अवस्था-दृप्टि से हैं, उसमें पर-निमित्त के सयेग 
के होने,न होने की अपेक्षा रहती है । उसकी ओर ल्क्ष करने पर 
राग होजाता है । मैं उस विकाररूप नहीं हूँ, किन्तु अनादि, अनन्त; 
शव, अखण्ड, निमल स्वभावरूप हूँ, इसप्रकार की दृप्टि का होना से 
शुद्धनय है, ओर उसके द्वारा पूर्ण अमेद झात्मा की श्रद्धा होती है। 
ऐसी दृष्टि ग्रृहस्थ दशा में प्रगट की जासकती है । 

पहले व्यवहार की क्रिया होनी चाहिए, इसप्रकार लोग भेद के 
चक्कर में धमे मानकर भटक जाते हैं, इसीलिए अन्तरंग का परमाथे दूर 
रह जाता है। आत्मा तो पर के कतृत्व, भोक्तृत्व से रहित अरूपी 
आनन्दघन भगवान है, सदा ज्ञातास्वरूप है, पर में अच्छा-बुरा करने 
वाला नही है । आत्मा में कौनसा भाव प्रवर्तमान है, यह जानतने- 
देखने की खबर नहीं है, इसलिए बाहर से निश्चय करता है। में पर्म 
करता हूँ इसप्रकार धमें के बहाने से अनादिकाल से अमिमान कर 
रखा है। किन्तु घम का भय तो पर-निमित रहित आत्मा का पूर्ण 
स्वाधीन स्वभाव है, इसप्रकार का ज्ञान आत्मा ने अनन्तकाल में कमी 
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नहीं किया । यदि किया होता तो पूर्ण पव्रित्र स्वभाव की' प्राप्ति हुए बिना 
नहीं रहती । अखण्ड पूर्ण स्वभाव का यथाथे त्क्ष करने से सम्यकू- 
शन प्रगठ होता है | 


जैसे दूज सम्रस्त चन्द्र का अश है वह तीनप्रकार बतलाते हैं।- 


(१) दूज समरत चन्द्रमा को बतलाती है (२) दूज दूज को बत- 
लाती है अर्थात्‌ यह बताती द्वै कि कितनी निमेलता- है (३) यह भी 
चतलाती है कि कितना आवरण शेष है, इसीग्रकार आतमग्रतीति होने 
पर सम्यकज्ञान को कलारूपी दूज (१) समस्त घुबस्वभाव को इस- 
अकार बतलाती है कि मैं पूरे निर्मल परमात्मा के बराबर हूँ (२) 
सम्यग्दशेन और सम्यम्ज्ञान श्रद्धा की शक्ति ओर स्व-पर की मिन्नता को 
बतलाती है ओर (३) यह भी बतलाती है कि आवरण तथा विकार- 
भाव कितना है। 


व्यवहार में भेददृष्टि का आश्रय होने से राग उत्पन्न होता है, 
उसके फलस्वरूप संसार में जन्म-मरण होता है,, अखण्ड ज्ञानानन्द 
की पूर्ण पवित्र दशास्वरूप मोद्ष उस भेद के अवलंबन से प्रगठ नहीं 
होता । व्यवहार के सभी भेद अभूतार्थ हैं, राग तो अमदूभूत व्यवहार 
का विषय है। वर्तमान दर्शन-ज्ञान-चारित्र की अपू् पर्याय सदूभूत- 
व्यवहार है | बंध-मेक्ष भी पर्याय है, उसका लक्ष करने से पुस्य-पाप 
के भेदरूप विकल्प उत्पन्न हाते है। पूणे अखण्ड को जानने पर बीच में 
शुभविकल्परूप व्यवहार आये विना नहीं रहता, कितु वह शुमराग विकार 
है | उस्ससे आत्मा को कोश लाभ नहीं होता, इसलिए वह ग्रहण करने 
येग्य नहीं है। गरुण-गुणी के भेद प्रारम्भ में समकने के लिये आते तो 
हैं, कितु वस्तु को जानने के बाद लक्ष में लेने येग्य नहीं है, अर्थात्‌ 
अभेद की दृष्टि में वे गोण होजाते हैं । मेद का लक्ष छोड़कर अमेद का 
लक्ष न करे ओर मात्र व्यवहार में ही रुका रहे तो अखण्ड चिदानन्द 
के लक्ष को लेकर ज्ञान स्थिर नहीं होता । 
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अनादिकाल से आत्मा को नही जाना । वहीँ पहले पान्नता 
के लिए तत्न का विचार- करने के' योग्य चित्तशुद्धि तो होनी ही 
चाहिए। झात्मा ने वेसे शुभभाव तो अनन्तवार किये है, किन्तु वे सब 
पुण्यमाव है, आत्मघम के भाव नहीं हैं, इसलिए वह व्याज्य है, इस- 
प्रकार पहले से ही जानना चाहिए | 


प्रारम्भ में शुभभाव होते हैं, और ज्ञान होने के बाद भी निम्न- 
दशा में -शुममभाव रहते हैं किन्तु वे परसंयोगाधीन क्षणिक भाव है, 
अभूतार्थ हैं, इसलिए आदरणीय नहीं हैं | आत्मा का स्वभाव त्रिकाल 
एकरूप, ज्ञायकरूप रहनेवाला श्रुव है ओर वही आदरणीय है । 


जैसे अधिक कीचड़ के मिलने से पानी का एकरूप सहज निर्मल 
स्त्रभाव ढक जाता है, किन्तु नाश नहीं होजाता | पानी स्वभाव से तो 
नित्य हलका पथ्य और स्वच्छ ही है किन्तु कीचड़ के संयोग से वर्तमान 
अवस्था में मैला दिखलाई देता है। जिसे पानी के निर्मेल स्वभाव की 
खबर नहीं है ओर जिसे यह श्रद्धा नहीं है कि मैल के संयोग के समय 
भी पानी में पूरे स्वच्छ ख्माव विद्यमान है, ऐसे बहुत से जीब हैं, 
जो पानी और कीचड़ की मिन्नता का विश्लेषण नहीं कर प्तकते ओर 
वे मलिन जल का ही अनुभव करते हैं। इसीप्रकार प्रबल कमे के मिलने 
से आत्मा का सहज एक ज्ञायकमाव ढक गया है, नाश नहीं हो गया १ 
आत्मा स्वभाव से तो पर से मित्र, ज्ञायक, स्वतत्र, निर्मल ही है किन्तु 
कम के संयोग से वह वर्तमान अवस्था में मलिन प्रतीत होता है। जिन्हे 
आत्मा के सहज निभल एक ब्रायकस्वमाव की खबर नहीं है ओर जिन्हें 
ऐसी श्रद्धा नहीं है कि छाणिक विक्रारी अवस्था के समय भी आत्मा में 
पूरे निर्विकारी स्वभाव विद्यमान रहता है, एसे बहुत से अज्ञानी जीव 
हैं जो पुण्य-पौप, राग-द्वेष देहादि को अपना स्वरूप मानते हैं। उन्हें 
पर से मिन्न आत्मा का विवेक नहीं होता इसलिये थे पर को आत्मखरूप 
मानते हैं। 
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, जैसे एक आदमी बहुत से आदमियों के बीच में खड़ा रहकर भी 
शेसी शंक्रा नहीं करता कि यदि में स्वरूप द्वो गया तो क्‍्यां होगा: 
इसीप्रकार परमाणु अन्ध-अचैतन हैं त्‌ उनके साथ एकरूप नहीं 'होगयां। 
ज़ब तू अपने को भूलकर अज्ञान से राग में लीन हो जाता है तब 
तुझे जड़ के संयोंग से बन्धन का आरोप आता है, किन्तु तू उत्त विकौर 
का नाशक है। जैसे अप्नि सबको जला देती है, उसीग्रकार चैतन्य- 
मूति आत्मा सत्र विकार का नाश कर देता है। 
कीई कहंता है कि “सौ सो चूहों को मारंकर बिल्ली तप को बैंठी” 
“यह कहांवत यहँँ। पर चरितार्थ होती है या नहीं £ संमाधान:-कल को 
पापी आज घर्मत्मा हो सकता है । भूत्तकाल में चाद्दे जितने पाप किए 
हा तथापि जो समकने के लिये तैयार हुआ है वह अपूर्च प्रतीति करके 
ज्ञानी हो सकता है। धूतकाल में जिसने घोर अघमे किया हो उसके 
, वतेमान में घ॒र्म नहीं हो सकता यह बात नहीं है। जिस भाव से वन्ध 
किया था उससे विपरीत उत्कृष्ट भाव का करनेवाला भी स्वये ही था। 
यदि वह पलट जाय तो उत्कृष्ट निविकार खतेत्र स्वभाव की इष्टि 
- करके समस्त अशुद्धता का नाश करने की अपार शक्ति को प्रगट कर 
सकता है। जो आत्मा क्रोध, मान, माया, लोभ आदि कथषायों में अपने 
वीये को लगाता है उसका आत्मवल हीन होजाता है। किन्तु यदि 
परिवतेन क़रदे 'तो, वन्‍्ध के बिकारी भार्वों के बल की अपेक्षा अविकारी 
ख़माव का बल झनन्त गुना है वह प्रगट होता है। उत्त 'वल कौ 
जागृति से घस्तियारा भी, दो घड़ी में ही केवलज्ञान प्राप्त कर लेता है। 
अम्नि क्री एक खिनगारी में करोड़ों मन घास को जला देने की शक्ति 
होती है। यहाँ पर कोई कुतके -बुद्धिचाला व्यक्ति यह कहे कि तब तो 
, हम अभी खूब पाप करलें और फिर वाद में उन्हें क्षणमंर में नाश करके 
केवलज्ञान आझाप्त कर लेंगे तो यह कदापि नहीं हो सकता। 


जिसे ँन्दूक चेलाने'का अम्यास न हो औओर,ज़ो -बर्दूक की पकड़ना 
सी न जानता हो वह समय आने पर शत्रु के झामने कया करेगा 
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इसीप्रकार जिसे वतेमान में स्त्‌ की रुचि -नहीं है तथा विवेक झौर 
संतशात्र का अभ्यास नहीं है तह मरण के समय समभाव कैसे रखेगा! 


जिसे सर्वप्रथम अनीति का त्याग नहीं है भर ,ल्ीकिक सज्जनता 
नहीं है, उस्तके लिए 'घम -है .ही नहीं | 

कोई कंहता है ।क्लि-/हमारी अनेक अबृत्तियाँ है पूत्रे के अनेक 
कर्म विद्यमान हैं, वे हमें धम नहीं करने देले' | किन्तु 'कर्म तो पर- 
तत्तु है. वह तेरे स्रमाव में है द्वी नहीं । जो तुममें नहीं है बह 
तेरी ज़्मा हानि कर ख्कता दै, यदि पानी लाखों वध तंक अग्नि पर 
ग़म होता ;रहे तो भ्री, उसमें अग्नि को बुकाने की शक्ति प्रत्िसंमय 
विद्यमान रहती है | थदि वतन से उछल पड़े तो वही .पानी उच्त 
अग्नि को बुफ्का देता है ,जिससे घह गर्म हुआ था । इसीग्रकार आत्मा 
प्रत्नल, .कमे के तयोग़ .के ,साथ विपरीत मान्यता से रागह्ेष के केश में 
आया हो तो भी सत्‌ समरागम के द्वारा आत्मा की महिमा को जानकर 
क्षणमर में शाग-द्वेष, अज्ञन का नाश कर सज़क़॒ता ;है॥ जिसने ,अनादि- 
काल से धम को नहीं -समका .ड़से भी लव के सममने -में अधिक़ 
काल को आवश्यकता नहीं होती, वह [क्षणभर में सत्य पुरुंषाथे के 
द्वारा धर्म को झ्मफ सक़्ता है॥ , 

ज्यवहार 'में जो ।विभोहित चित्तव्नाले प्राप'क्ते विकार 'को. अपना 
कुत्ब्य, मानते हैं, पुण्य से घीरे-धीरे -घमं-का होना मानते “है, तथा 
ज़ो ,ब्रह मानते है क्रि।झकेले आत्मा से+धर्म नहीं. हो सकता, 'उप्तके 
लिये , परापलम्तन, आवश्यक्न है; मानो वे यह मॉनते हैं कि ठेन मैं 
निज की कोई शांक्ति नहीं है। जो 'अपनेनसें धमे-की “नास्ति” मानते हैं 
वे ज्ाहर से धरम की .'अ्स्ति! क्रहा- से लायेंगे।?ः यह घर्मक्ी प्राथमिक. 
बात है। यहँ शुभ को छोड़कर भाप में प्रवृत्ति -करने -को नेंहीं कहते; 
क्योंकि लोक़िकः सज्जनूता, नीति झु्पादि-.क्ी पात्रता तो, आवश्यक है 
ही, -किम्तु उससे अविकारी ख़ुभाव को :कोई ,लस़ नंद्ीं मिलता ॥ 
उत्कृष्ट पुण्य कुस्के :उसके; फलखरूस * अनन्तुबार- -चबमें ग्रैवयक तक 
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गया, किन्तु उसका निषेध करके जो विकार रहित पूर्णस्थयमाव की. 
भात्मा की श्रद्धा नहीं करता, सत्यासत्य का निशय नहीं करता वह 
परमार्थत: मूढ़ जीव है । * ; ; 

अनादिकाल से बाह्मप्रद्त्ति पर दृष्टि है, इसलिए 'जहाँ अनादिकाल 
से माने हुये को देखता है वहाँ संतोष हो जाता है| झोर मानता है 
कि 'मैंने इसका त्याग किया-यह ग्रहण किया इसलिए मुझे कुछ लास 
अवश्य होगा” किन्तु यह विचार नहीं करता कि में भीतर अपारशक्ति 
से अखणड परिपूणे हूँ, पूणे हूँ। पहले श्रद्धा में निरावलम्बी वीतराग 
ज्ञायक स्व॒माव को पूर्णतया मानने के बाद सम्यग्दशन होने पर भी 
चारित्र की अस्थिरता ज्ञितना मोह शेष रह जाता है, किन्तु परमाथ्थ 
इष्टि में वह नहीं है क्योंकि उत्तको दूर करनेवाला निमेल दृष्टि क 
विवेक सदा जाग्रत रहता है, इसलिए वह असल्पकाल में शेष . राग का भी 
नाश कर डालेगा । 

कीचड़ से लैथपथ होते हुए भी जो पहले से स्वच्छ जल का विश्वाश्र 
करता है उसकी जल की सभी प्रकार की मलिनता' को दूर करने की 
इष्टि पहले से ही खुली होती है, भले दी उसे मलिनता दूर करते हुए 
कदाचित्‌ कुछ विलम्ब लग जाय। एकरूप निर्मेलता को प्राप्त करने 
की रुचि मलिनता नहीं रहने देगी। जबतक मात्र पुण्य-पाप के विकार 
को ही आत्मा का स्वभाव मानता है और शुभभाव से गुण का होना 
मानता दै तबतक, निर्मल स्वभाव पर दृष्टि नहीं जाती भोर वास्तविक 
रूप में अशुद्धता को दूर करने का मागे॑ नहीं सूकता। जो भज्ञानी 
लोग बंधमाग को मोक्षमार्ग मानकर ज्यवहार-व्यवह्वार चिल्लाते हैं भोर 
जो यद्द कहकर -कि “हमारा व्यवहार ग्रहण करने योग्य है” व्यवष्टार 
को द्वी पकड़े बैठे हैं उन्हें झाचायेदेव ने व्यवह्वारमूढ़ कह्म है। 


हे भाई ! दू वीतरांगी प्रभु भ्रूताथे है, पराश्रय से होनेवालें घणिक 
विकारीमाव को अपना मानकर उसे जो उपादेय मानता दे झौर॑ उप्स्ले 
गुण मानता दै वह भविकारी भात्मत्वममाव का धात करता है। 
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अविकारी दृव्यस्वभाव को देखने वाली दृष्टि शुद्धदृष्टि है, सम्यन्दष्टि 
है। और जो विकार को अपना स्वरूप मानता है, परवस्तु से-शुभविकार 
से धम मानता है वह मिथ्याद्ष्टि दे । देह इत्यादि परमाणु की घूल 
अचेतन संयोगी वस्तु है वह-सयोगी वस्तु ज्ञायक स्वरूप नहीं है और 
आत्मा जड़रूप नहीं है इसलिए आत्मा का पर के साथ कोई सम्बन्ध 
नहीं है, पर की कोई भी क्रिया आत्मा नहीं कर सकता। 


. सच्चे तप को परिभाषा च्छानिरोधस्तप: ” है इच्छा का त्याग 
अर्थात्‌ इच्छा की नातहिति का मतलब दे विकार का नाश ओर यही तप 
है, यही इसका शभयथे है | जत्र जीव अविकारी, नित्य अस्तिरूप ज्ञायक 
तत्व की प्रतीति करता है तब बह विकार का नाश कर सकता है । 


यह महामंत्र है किसी को साँपने काठा हो ओर फिर वह विल में 
चला गया हो तब गारुढ़ी ( जादूगर ) ऐसे मंत्र पढ़-पढ़कर भेजता 
है कि यदि उस आदमी का भाग्य हो तो साँप विल में से-बाहर आ जाता 
है ओर त्रिष को चूसकर वापिस चला जाता दै ( यहँ। पर मत्र की 
महत्ता नहीं देखनी है किन्तु सिद्दान्त को समकने के लिए इष्ठात का 
अश ही लेना है ) उम मत्र से यदि आयु शेष हो तभी बिष उतरता 
है किन्तु त्रिलोकीनाथ परमात्मा ने सम्यर्दर्शनरूपी ऐसा महामन्त्र दिया है 
कि जो अझनादिकाल से अज्ञानरूपी सर्प के द्वारा चढ़े हुए चैतन्यमगवान 
आत्मा के विष (पर-भाव में ममत्वरूप जहर ) को उतार देता है । 


सम्यग्दर्शन किसी के कहनेसे अथवा देने से नहीं मिलता खयम्‌ 
अनन्तगुण के पिड़ सर्वज्ञभगवान ने, जैसा कहा है, वैज़ा है। उसे सर्वक्ञ के 
न्यायानुमार सतूममागम के द्वारा ठीक पहचाने ओर भीतर अखंड घुव 
स्त्रभाव का अमेदनिश्रय करे तो सम्बग्दशन-्रात्मसाक्षाचकार - होता 
है उसमें किसी परवस्तु की आवश्यक्ता नहीं होती | यह बात गलत है 
कि यंदि में इतना पुण्य करूं, इतना 'शुभराग करूं तो उससे धीरे-धीरे 
सुम्यग्दंव हो जायगा । कोई बाह्मक्रिया करे, जप करे, हृठयोग _ करे 
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तो उससे कदापि' संहज चैतन्य आत्मखल्रावः प्रगंठ नहीं द्तोता, धर्म नहीं 
होता । धमे तो' आत्मा का.सहज सुखदोंयक स्वभाव है | : 
अश्न:---जबकि आप बादह्यक्रियय करने को कुछ कहते ही नहीं 
हैं तब घमे तो बिल्कुल संरल हो गया ? 


उत्तरः--धमे का अथे है झनन्त छुखस्वरूप आत्मा का नित्य 
स्वभाव, उस्त अनन्त सुखस्वरूप के प्रगठ होने के कारणों में कष्ट है, 
इसप्रकार जो मार्नता है वह सच्चे घमे को ही नहीं समका । घर्म तो 
आंत्मा का स्वभांव है इसलिए वह कष्टप्रद नहीं है | लोग बाहर से 
माप निकालाते हैं कि छहमास तक आहार का त्याग किया है, 
धर्म में घोर परिषह सहन करने पड़ते हैं | इसप्रकार जो घम में दुःख 
,. माँधते हैं वे धम को वलेषेरूप मानते' हैं, किन्तु घम क्लेघेरूंप नहीं 

है | आत्मा के अनाहारी ज्ञानस्वभोव के आनन्द में लीन होने 

ज्ञानी के छंहमास तक आहार सहज हीं छूठ जाता हैं भौोरजों 
शेरीर सूख' जाता है उस पर दृष्टि ही नहीं जाती । अखण्ड स्व॒रूपें की 
शान्ति में सहज़ ही इच्छा रुक जाती है, इसका नोम' है? तप; उसमें 
कष्ट नहीं है, किन्तु अविकारी आनन्द है । 


बाह्य तप, पंरिषंह इत्यादि क्रियाओं से मानता है कि मैंने सहन 
किया है इसलिये मेरे घम होगा, किन्तु उसकी दृष्टि बाह्य में है, 
इसलिये धंमे नहीं हो पकता । जिसे शरीर पर प्रेम है उसे शारीरिक 
प्रंतिकूलता होने परे द्वेष उत्पन्न हो जाता है । ज्ञांनी को शरीर के 
प्रति संग नहीं द्वोता, उन्हें तो' अंनुकूल-प्रतिकूल संयोग ज्ञेयमात्र होतें 
हैं । झंधिक कंष्ठ' पहने से अधिक धरम होने की बात॑' तीनलोक' और 
तीनकाल में नंहीं हो ध्कंती | 


यहँ; पर सहजस्वभावी आत्मा का धर्म न्यायपुरस्तर कट्ठा जाता 
है | जैसे-निर्मल जलस्मावं से अज्ञात-भज्ञानी जीव॑कादवमिश्रितं॑ ज़ल 
को मैला मानता है, चंह मलिन जले को ही पाता है, निरमल- 
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जललमाब का ज्ञाता अपने हाथ से निमली ओषधि (फिटकरी ) 
डालकर अपने पुरुषा्थे से निमल जल को प्राप्त कस्ता है, ओर उसीका 
झनुभव करता है । इसीप्रकार ज्ञानानन्द आत्मा सहज ज्ञायकस्वरूप 
चैतन्यज्योति है, वह अनादि कर्म के संयोग से ढका हुआ, है इस- 
लिए मलिन प्रतिमांषित होता है | आत्मा को कम ने मैला नहीं किया 
किन्तु स्वय॑ विपरीतदृष्टि से अशुद्धहूप में अपने को राग-द्वेष, पुण्य- 
पाप का कर्ता मानता है, और अपने को रागी-द्वेषघी मानकर उस 
विकारीसाव को अपना *'मानता है | इसप्रकार माननेवालां व्यवहारं- 
मूंढ़ है क्योंकि उसे स्वभाव की खबर नहीं है । 


अरे ! यह देव-दुर्लभ मानव शरीर मिला है, इसमें अनन्त भव का 
अन्त हो सकता है ऐसी अपूब श्रद्धा के द्वारा एक दो भव मे ही 
अखंडानन्द पूरी मोक्षस्वभाव की प्रगठ प्राप्ति होनेवाली है, इसप्रकार यदि 
निःसंदेहरूप से अन्तरंग में दृढ़ निश्चय न करे तो जसे कुत्ते, बिल्ली, कीडे- 
मकोड़े आत्ममान के बिना मर जाते हैं उसीप्रकार आत्मप्रतीति किये 
बिना मलुष्य जीवन व्यथ जाता है । 


आत्मा की अपूर्व प्रतीति करना ही मंनुष्प जीवन का वास्तविक 
कतंव्य है । जिसे सच्ची श्रद्धा होती है उसे मवविनाश में शंका ही 
नहीं रहती । 


जहँ शका वहों ग्रिन संतापं, 
ज्ञान वहॉ शका नाहिं स्थाप । 
प्रभु भक्ति वहाँ उत्तम ज्ञान, 
प्रभु ग्रापि में गुरू भगवान । 
( श्रीमदं राजचन्द्र ) 
जहीँ। शंका है वहँँ। ज्ञान नहीं है भोर जहँ। सच्चा ज्ञान है वहाँ शक्ता 
नहीं रहती । पुरुषार्थ के द्वारा जहाँ स्वभाव में से सच्चा ज्ञान प्राप्त 
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किया जाता है वहाँ गुरु निमित्तरहूप हेता है | स्वाधीन मोक्षुस्वमाव 
की यथाथे श्रद्धा 'होने पर बंधन की मान्यता छूटकर अन्तरंग से यह 
निस्सन्देह विश्वास' हे! जाता है कि में व्रिकार रहित, भव रहित, अनेध, 
श्रुव स्रभावी हूँ। और ऐसी निस्सन्देह श्रद्धा आत्मा में हो सकती है 
कि बहुत से कर्मों के आवरण टूट गये, कुछ ढ़ीले हो गये और शेष 
अल्पकाल में हो दूर 'करके पूर्ण परमात्मदशा को प्रगठ कर हूँगा । 


आत्मा में अनन्त स्वाधीन गुण भरे हुए हैं, उन्हे न देखकर बाह्य 
कर्मों के निमित्त में युक्त होने से-पर के ऊपर दृष्टि होने से-अमेद में 
जो भेद पड़ता है, पुण्य-पापमाव होता है, उसीको आत्मा का स्वरूप 
मानता है, पुण्य से ठीक हुआ मानता है, उस ज्ञीव को विकारीमाव 
के प्रति आदर होता है इसलिए उसे अधिकारी आत्मा के प्रति आदर 
नही होता | पुण्य तो शुभरागभाव है, उसका आदर करना सो महा- 
मृहढता है। उन द्ाणिक भावों का आश्रय करनेवाला मिथ्याद्धष्टि है। 


।,. खतंत्रता के द्वार को खोलने वाला और परतेत्रता की वेड़ी को 
तोड़ने वाला परमारथभाव दै। मेरा स्वभाव पूर्ण पत्रित्र सिद्ध परमात्मा, के 
समान शुद्ध है। उस घुतस््रभाव को ही भूताथेदर्शीजय शुद्धनय के द्वारा 
अपना स्वरूप मानते हैं। शुद्धनयानुसार बोध होने मात्र से पर से मिन्‍न 
एकमात्र ज्ञायकरूप में अपने को ही अनुभव करते हैं। भगवान आत्मा 
सदा अक्रम, अरूपी, अविकारी, निर्मल, ज्ञानमूर्ति दै उसे परंमाथ श्रुवरूप 
में देखनेवाले ज्ञानीनन भेदरूप क्षणिक विकाररूप, नहीं देखते। 


इसे समकने में यदि विलम्ब् लगे तो अकुलाना नहीं चाहिये, किन्तु 
घीरज घरकर सममने का प्रयलन करना चाहिये । यदि पहले से ही 
यह मानकर कि प्मम में नहीं आयेगा समकने का पुरुषाथ न करे तो 
फिर. अनन्तकाल तक यथाथे समक का द्वार बन्द करदेता है। भूल तो 
वर्तमान एक समयमात्र के लिये होती है, त्रिकाल स्वभाव भूलरूप 
नहीं हो जाता, इसलिये समककर भूल को दूर करना चाहिये । 
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मूतार्थदर्शी (शुद्ध दृष्टि से देखनेवाले)केनरस विवेक होता है 
कि मैं अकेला निर्मल हूँ, भ्रुव हूँ,” इसलिये अपने पुरुषार्थ के द्वारा 
ज्ञानज्योति से शुद्धनयानुत्ारा बोध होता है । उस बोधमात्र से निर्मल 
श्रुव स्वमाव की प्रतीति तथा आत्मा और के की मिन्नता का विवेक 
उत्पन्न करता है | अपने पुरुषार्थ के द्वारा प्रगट किये गये सहज 
एक ज्ञायकस््रभाव को ही सम्यग्दष्टि शुद्धनय के द्वारा अनुभव करता 
है, यह सम्यव्दशन है । 


यदि कोई कद्दे कि समयसार में वी. ए. ओर एल- एल. बी. जैसी 
उच्च भूमिका की बातें है तो यह ठीक-नहीं है। जो यथाथे झात्महित' 
करना चाहे उसके लिए प्रथम उपाय की बात दै। समी जीव सिद्ध 
परमात्मा के समान हैं, तू मी सिद्ध समान है। फिर यदि तू नहीं 
सममे तो क्‍या जड़ पदाये सममेगा १ - 


कोई कर्म के नाम को रोता दै कि मुके कमे ने मार डाला यदि 
कम माग साफ करदे तो धर्म समे | किन्तु भाह ! वे क्रम तो जड़, 
अधघ, ओर भानरहित हैं, उन्हें यह खबर ही नहीं कि हम कौन हैं 
ओर कहेँ। है। परमार्थ से तुझे उनका कोई बधन नहीं है किन्तु तेरी 
विपरीत मान्यता का ही बंघन है। भूलरहित त्रिकोल निमेल पूर्णेस्थभाव 
को देखकर सीधी मान्यता करे तो तुफसे अशुद्धता नष्ट हो सकती है, 
वंह अमूतार्थ है भर्थात्‌ नित्यस्थाई स्वभाव में वह नहीं है। 


मैं अखणड चैतन्यज्योति त्रिकाल निमेल एकरूप आनन्दमू्ति 
हूँ । इसप्रकार जो शुद्ध परमार्थडटि से अपने को अखण्डज्ञायके चीतराग 
सिद्ध परमात्मा के समान भ्रनुभव करता है, वही झपने घुवस्वरूप 
को मानता है भोर इसलिये पर का-विकार का स्वामित्व नहीं करता। 


दृष्टि को निमल करने के बाद शुभभाव होता तो अवश्य दे 


किल्तु उसका आदर नहीं होता । उसे यह मान है कि-अपनी 
चर्तमान निबलाई के कारख शुमभाष द्वोता है, कित्तु वह मेरा स््रमाव 
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नहीं है; मेरा खमाव्र तो शुद्ध वीतराग है, ओर उस ज़्वभाव की दृष्टि 
के बल से उप्तके स्वंभात्र में विकार का अभाव विद्यमान होता है । 


जैसे कोछी-कोली के गंदें लड़के किंसी के धर के आांगनें में 
खेलने के लिये पहुँच जायें 'ो उन्हें देखकरें आत्मीयता की ऐसी 
भावना नहीं होती कि वह हमारे वेश के रक्त हैं; प्रत्युत यहँ जानकेर 
कि यह मेरे घर के नहीं हैं, उन्हें घर से बाहर निकाल देंते हैं ) 
इसीप्रकार चैतन्यमूलि भगवान आत्मा में राग-द्वेष की संकेल्प-विकल्प 
वाली बति अपनी अशक्ति के कारण दिखाई देती है, उंचका स्वभाव 
की -पूणता की द्वप्टि के बल से निषेघ करते है ॥ 


अतरंग में शुभ-अशुभ भावों में देयबुद्धि होने से और ऐसे स्व॑भाव 
का आदर होने से कि मै बतेमान में त्रिकाल, अखण्ड, निर्मल पूरी 
सामथ्येरूप हूँ । शुद्दनय के द्वारा भपने में पूर्ण अखयड दृष्टि की ग्रेंतीति 
अर्थात्‌ सम्यग्दशन होता है, यही पूर्ण मुक्ति-मंदिर में प्रवेश करने का 
प्रथम द्वार, है । 


यहँ। पर शुद्दनय निमली ओषधि (फिटकरी) के स्थान पर है। जो 
अंतरंग निरमेलद्ष्टि (शुद्धनंय) का आश्रय लेते हैं, वे सम्पऋू-अवलोकन 
करने वाले है इसलिए सम्यकद्ष्टि है। उसके अतिरिक्त शुभाशुभभाव 
का आश्रय करने वाले मेदरूप व्यवहार के पक्षपाती व्यवहारमृढु हैं, 
मिथ्यादृष्टि हैं | 


पुण्य से घमें होगा, पुण्य तो घमे का आरम्भ है, पुण्य लगेठा, है, 
घ॒मम का साधन है, सुण के लिए बाह्मक्रियू आवश्यक है,- इसप्रकार 
विकार ,से-बन्वनभाव से अविकारी' अवध स्व॒भाव प्रगट होगा, यों मानने 
वाले तथा देह की क्रिया, पुण्य-पाप की क्रिया का मैं कर्ता हूँ, 
पर से मुझे लाम-हानि होती है, पर के अवलंबरन से ग्रण होता है, 
ऐसे अज्ञानरूप अभिप्राय को माननेवाले सम्यन्दष्टि नहीं है। 
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यह सत्र समकने की शअ्रपेक्षा जिसे जगत ठीक मानता है वैसा. ही 
करना लोगों को भी ठीक लगता है। कोई कद्ठता है. कि पीच हजार 
रुपया खर्च करो तो कल्याण हो जायगा, किन्तु ऐसा कल्याण तो जीव ने 
अनन्तवार किया है, लेकिन उससे धमे नहीं हुआ | जीव ऐसे सूछ्म 
अन्तरग स्वभाव को नहीं समझ सका, ओर वाहर से जो अच्छा 
दिखाई देता है, उसमे धम मानकर सन्तुष्ट हो जाता है। 
प्रशला करनेवाले भी बहुत से लोग मिल जाते है जो कहा करते 
है कि 'आपने बहुत बढ़ा परमाथ का काम किया है, अब आपका 
कल्याण भवश्य. हो जायगा” । यदि पैसे से धमें होता हो तो निर्धन के 
धर्म नहीं होगा । रूच्च तो यह द कि रुंपया-पैसा दे देना पुण्य का 
कारण नहीं है, किन्तु अतरग में रुपये-पैसे के प्रति होने वाले राग को 
कम करे तो पुण्य होता"है-। लोगों में अपनी प्रतिष्ठा बढ़ाने के लिए 
रुपया-पैसा दे, ओर यह पाने कि मैं धर्मादा करता हूँ तो वहूँ। रुपया- 
पैप्ता देने पर भी पर के अझमिमान के कारण पाप॑ होता है। पैसा देने 
से द्वी पुण्य होता है यह बात नहीं है। रुपया-पैंतला तो पर-नडुँवरतु 
है| शर्रीरादि की प्रवृत्ति हुईं इसलिए, अथवा रुपया-पैक्ता देने से 
पुण्य होता है यह मानना गलत हैं | रुपया पैत्ता तो उपके ( सामने 
बालें के) पुण्य के कारण और जड़ की झवस्था के कारण उंध समय उसके 
पास आनेवाला हीं था ।' दूसरे के कारण से पुण्य नहीं होता किततु 
कषायेों के मन्‍्द करने से पुण्य 'हातता है'। अन्तरंग त्तत्व की पंहिचान 
करना और तृष्णा-रांगरह्तित अविकारीं “मैं कोन हूँ” इसकी यथाथे प्रतीति 
करना सो धर्म हैं। स्वमाव को जाने बिना शुभभाव:से दान देकर दृष्णा 
कम की जा सकती है किन्तु वहाँ वास्तव में दृष्णा कम नहीं हो जाती । 
वर्तमान तृष्णा घटी हुईं- दिखाई देती है, विन्तु इष्टि तो पर के ऊपर 
होती है इसलिये बह भविष्य में पुण्य के फल्ल में मूह हो जायगा । 

जिसे पराश्रित व्यवहार में उपादेय बुद्धि हैं, जो, विकार के- कर्तैन्य 
को ठीक मानता है; उसका किसी मी प्रकार हित नहीं होता | इस्त+ 
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लिये निरावलम्बो निर्षेज्ञ ज्ञायकस्वभाव का अनुसरण करने से सम्यग्दशन 
होता है । शुद्धनय से निरावलम्बी पूण निमल स्वभाव को मानने 
चालों को व्यवह्वारनय का भनुसरण करना योग्य नहीं है । 


इस गाथा में सम्यपग्दशन का ख्रूप अत्यंत सादी भाषा में, 
अलोकिक रीति से, स्वच्छ पानी और कीचड़ का दृष्टान्त देकर इस- 
प्रकार समकाया है कि छोटा बालक भी समझ सकता है | यदि 
चारम्बार सुनकर मनन करे तो चाहे जो व्यक्ति भगवान शभात्मा के 
निर्मल ज्ञायक स्वभाव का स्वये अनुभव कर सकता है । 

प्रश्न:---पुण्य-पाप की बत्ति को अभूताथे-अस्थाई क्यों कहते हो ? 


उत्तर:--पुण्य-पाप के भाव क्षणिक संयोगाधीन किये हुए होने से 
बदल जाते है, इसलिये अभूताथे-अस्थाई हैं, जेसे बहुत से आदमियों 
के बीच चंदा लिखाया जा रहा हो तो उसे देखकर किसी के पीौच 
हजार रुपया देने के शुमभाव हो जाते हैं, ओर वह पॉच हजार रुपये 
लिखा देता है, किन्तु घर जाकर उसका विचार बदल जाता है, जब 
कोई उसके पास वह रुपया मागने जाता है तब उसको रुपया देने 
की दानत नहीं होती, इसलिये वह उसका दोष निकालता है ओर 
कहता है कि तुम्हारी संस्था ठीक नहीं चलती इसलिये अभी कुछ 
देने का विचार नहीं है । इसप्रकार तृष्णां को रखकर व्यर्थ यश लूठता 
है किन्तु तृष्णा कम नहीं करता | किसी की संस्था अच्छी चले या न 
चले उससे तेरी तृष्णा में कोई अन्तर नहीं होना है, किन्तु तू जब 
अपनी तृप्णा को कम करना चाहे तब उसे कम कर सकता है। 


इसमें सिद्धान्त इतना ही है कि पुण्य-पाप के भाव क्षणिक हैं; 
थे संयोगाधीन किये जाते हैं इसलिये बदल जाते हैं अत: अस्थाई- 
अमूताथ हैं, और पुण्य-पापरदहित जो अखगणड निर्मल स्वभाव है वह. 
औैकालिक है, इसलिये भूताथ है, यदि उसे परमाथेद्ष्टि से लक्ष में 
लिया जाय तो नित्यस्वभाव का निश्चय नहों बदल सकता । 
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शुद्धनयालुमार वाध होने मात्र से स्व-पर की मिन्नता का विवेक और 
शुद्दात्मा का अनुभव होने लगता है। इसमें साधन तो शुद्धनयानुसार 
बोध होने मात्र से कहा है अन्य कोई पर का अवलेबन, क्रिया अथवा 
शुभविकन्प इत्यादि नहीं कहा। 

भावार्थ -यहँ पर व्यवद्वारनय को अभूताथ ओर शुद्वनय को भूतार्थ 
कहा है। पृर-ज्ञानानन्दस्वरूप आत्माही अखण्ड वस्तु है, उसके लक्ष से 
हटकर, पर-सेयोग के लक्क से पुण्य-पाप की बति होती है, तव अखण्ड श्रु 
स्वभात्र में खण्ड-मंग पड़ जाता है। जेसे नदी का प्रवाह अखण्ड है, 
किन्तु बीच में-नाना आने पर उमके प्रवाह में खण्ड पड़ जाता है, 
इमीग्रकार त्रकालिक ज्ञायक्र चतन्यस्वभमाव एकरूप ही है उसमें वर्तमान 
चाणिक अबस्या मात्र के लिए कर्म के निमित्ताधीन शुमाशुभभाव होते हैं, 
बह व्यवहार है, उस व्यवहार का विषयभेद अनेकाकार है। उसका 
आश्रय करने वाला शुभाशुभ विकार को द्वप्टि का विषय बनाने बाला 
मिथ्याद्ृष्टि है | ह 

शुद्धनय का विषय अमेद एकाकाररूप नित्यद्॒व्य है, उसकी दृष्टि 
में भेद दिखाई नहीं देता । निमल अखगणड स्वभाव की दृष्टि करने के 
बाद भी चारित्र में कमी होने के कारण शुभबृत्ति होती है, वह 
व्यवहार का विषय दहै। व्यवहार का भेद एक समयमात्र के लिए है, 
इसलिए भूतायद्ृष्टि में मेंदरूप व्यवहार अपत्याथ-अविद्यमान है । 

नेठरूस व्यवहार अविधमान है” यह कहने का किसी को यह 
तात्पथ नहीं निकालना चाहिए कि कोई वस्तु सर्वेथा भेदरूप है ही नही। 
अविद्यमान है, अर्थात्‌ स्वभाव में नहीं है । ऊपर असत्याथे कहा है 
तथापि वस्लुरूस में है अत्रश्य, किन्तु खमाव में नहीं है | पर के अब- 
लव॒नरूप शुभाशुम विक्रार यदि वर्तमान अत्रस्था में मी न हो तो पृरुषाय 
करके विकार को दूर करके अविकारी निमल हो जाऊँ, ऐसा अवकाश 
ही न रहे ] वतेमान अवस्था में विकार हैं, कितु ज्ञानी उत्त वर्तमान भेढ- 
टइष्टि को नहीं देखता । 
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जिसे अपना हित करना है उसे सत्समागम द्वारा यथार्थ वस्तु को 
जानकर, भेद को गोण करके, एकरूप शुवस्वभाव भूतार्थ का लक्ष करना 
चाहिये, जिसे अनन्तभब्॒ का दुःख दूर करना हो और सच्चिदानन्दमय 
पूणं खुखरूप स्वाघीन तत्व प्राप्त करना हो उसीके लिये यह बात कही 
जारही है । 


सुख स्वभाव में ही है। जीव अपने स्वभाव को जाने बिना भ्रनन्त- 
बार पशु-पक्ती, कीड़ा-मकोड़ा आदि का भव धारण किया करता है | 
यदि किसी आदमी से कह दिया जाय कि तू तो गधे जैसा है! तो वह 
झगड़ा करने को तैयार हो जायगा; किन्‍्तु उसे यह ज्ञात नहीं है कि 
घन्तरंग में जिन विकारी भार्वों का सेवन कर रहा है उनका सम्यकज्ञान 
के द्वारा जबतक नाश नहों कर दिया जाता तवतक उसके अज्ञानभाव में 
गधे के अनन्तभत्र घारण करने की शक्ति विद्यमान है । 


यदि अपने में भूलरूप विपरीत मान्यता न हो तो उस भूल के 
फलस्वरूप यह अवतार (जन्म-मरण) ही क्यों हो? और यदि वह भूल 
सामान्य हो तो इतने भव न हों, किन्तु वह भूल असामान्य-असाधारण 
है । निज को निज की ही श्राति है | झआत्मस्वभाव की पूण स्वाधीनता 
स्वीकार करके ज़बतक वह भूल दूर नहीं करदी जाती तबतक उस 
मूलरूप विपरीतसाव में अनन्तभव्॒ तैयार ही समकना चाहिये | 


जैसे जल को मलिनरूप ही मानने वाले को स्वच्छु-मीठे जल का 
अनुभव नहीं हो पाता, और वह मैला जल ही पीता है, इसीप्रकार 
आत्मा ज्ञानानन्दमृर्ति, पर से भिन्न है; किन्तु वह अपनी स्व्राधीनता को 
आूलकर पुण्य-पाप विकार को अपनेरूप में मानता है, और उत्त मलिन- 
भाव तथा उसके फलस्वरूप भव-श्रमण की आकुलता का ह्वी अनुभव" 
करता है। 

अकेली वस्तु में स्रमाव से विकार नहीं होता, किन्तु उसमें यदि 
निम्मित्तहूप दूसरी वस्तु हो तो उच्त निमित्त की ओर लक्ष जाने पर विकार 
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होता है। आत्मा के विकार में निमित्तरूप दूमरी वस्तु जडकम है| उन 
जड़कर्मों के सबव का अपने में आरोप करके जीव रागद्वेष करता है। 

जड़कर्म ओर बाह्य-संयोगी वस्तु के अनेक प्रकार है। उस बाह्य- 
बस्तु के आश्रय से पूजा, भक्ति, त्रत, तप, दान, इत्यादि अनेक प्रकार 
के शुभभाव तथा हिसा, चोरी, असत्य इत्यादि अनेक प्रकार के अशुभ 
भाव होते हैं। वे शुभ ओर अशुभ ढोनों बधनभाव है। किन्तु इसका 
यह अर्थ नहीं है कि पुण्य को छोड़कर पाप किया जाय। यहाँ तो 
यह वात न्यायपुरस्तर जानने के लिए कही गई है कि पुण्य-पाप की 
मर्यादा कितनी है। क्योंकि ऐसा मानने और मनवाने वाले बहुत से लोग 
है कि पुण्य से धमे होता है अर्थात्‌ विकार से-बधनभाव से अविकारी 
मुक आत्मा का धर्म होता है। यहाँ तो अविरोधीरूप मे यह कहा जा 
रहा है कि जन्म-मरण कैसे दूर हो ओर वतेमान में आत्मस्षात्कार 
कैसे हो। 

साक्षात्‌ त्रिलोवीनाथ तीथंकर भगवान श्री सीमघरस्तामी के पास 
से जो सनातन सत्य श्री कुन्दकुन्दाचाये लाये थे उसकी अदूभुत रचना 
समयसार शास्त्र के रूप में हुई है उस्नी अबिरोधी तत्व को यहेँ 
कहा जाता है । 

अल्प आयुष्मान हे भाई ! जब अपूर्व समझ का छुयोग मिला 
तत्र यदि नहीं सममेेगा तो फिर अनन्तकाल में भी ऐसा उत्तम 
छुयोग मिलना दुलेम है | जैसे पिता पुत्र को कहता है कि भाई 
यह दो महीने सच्चे मौसम के है; इसलिये कमाने के घारे में सावधानी 
रख | इसीग्रकार आचायदेव ससार पर करुणा करके कहते हैं कि 
अनन्त भरत्रों का अल्पकाल में ही नाश करने का यह शअवस्तर मिला 
है, इसलिये सावघानीपूर्वकक आत्मस्वरूप को यथाथे पहचानले | यदि 
अब चूक गया तो फिर ऐसा उत्तम अवसर नहीं मिलेगा । 

अशुभभाव को दूर करने के लिये शुभभाव के अवलंबन का 
निषेघ नहीं है किन्तु जीव ने आत्मा का निर्मेल चिदानन्द अखण्डानन्द 
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स्वतन्नत्व सच्चे गुरुज्ञान से पहले कभी नहीं घुना था और न माना 
था, न कमी अलुभव किया था इसलिये यह, पर लस अपूर्न तत्व की 
बात कही जाती है । 


बाह्य सुधार करो, व्यवहार सुधारों ऐसी लोकिक बातें इस जगत्‌ में 
अनादिकाल से कही जारदी है वह अपूर्व नहीं है ,कितु यहीं तो 
आचायेदेव कहते है कि जो पुण्य-पाप के विकारी भावों को अपना 
स्वरूप मानता है, उससे अपना गुण मानता है, शुभ में ओर पुण्य में 
उत्साह दिखाता है, उत्ता आदर करता है, उसे अविकारी मगवान 
आत्मा के प्रति आदर नहीं है किन्तु अनादर ही है। उसे परमार्थ साक्षी- 
स्वरूप आत्मा की खबर नहीं है, इसलिये पर का आश्रय लेकर अभूताथ 
व्यवहार की अपना मानता है, तब भूताथेदृष्टि-सम्यम्दष्टि अपनी बुद्धि 
से प्रयुक्त शुद्धनय ५ अनुसार बोध होने मात्र से स्वभाव का अनुभव 
करता है | यहँ। पर जिसने स्वय पुरुषाथ किया उसी को अंतरंग साधन 
कहा है देव गुरु शास्र तो दिशा बतलाकर अलग रह जाते हैं । 
देव गुरु शासत्र भी परचस्तु हैं उसके आधीन तेरा अन्तरगुण नहीं है 


'हे भगवान ! मुझे तार देना' यों कहने वाले ने अपने में सामर्थ्य 
नहीं है यों माना अर्थात्‌ अपने को परमुखापेक्षी माना | परमार से मैं 
नित्य स्वावलेबी हूँ इसप्रकार यथार्थ समझने के वाद यदि व्यवहार से भग- 
वबान का नाम लेकर कहे कि तू मुझे तार देना तो यह जुदी बात 
है। क्रिन्तु जो अपने को शक्तिहीन मानकर दीन भयो प्रभु पद जपे मुक्ति 
कहाँ। से होय ? मुममें शक्ति नहीं है तू मुके तार दे इसप्रकार ब्रिल्कुल 
रंक होकर प्रभु-प्रमु ! 'रटा करे तो मुक्ति कहाँ से होगी * भगवान्‌ तो 
बीतराग हैं, उन्हे किसी के प्रति राग नहीं है तथा कोई किसी को तार 
नहीं सकता । मैं स्वाचलब्री पूर्ण हूँ ऐसे स्रमाव की प्रतीति से भज्ञान 
को दूर करके जिसे स्वयं भगवान होने की श्रद्धा नहीं है वह दीनहीन 
रंक बनकर दूमरे के पास से मुक्ति की आशा रखता: है।. वह भगवान 
से कट्टता है कि हे भगवान! त्‌ मुझे तार देना, इश्चबका अथे यह हुमा 
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कि तूही मुझे अभीतक चक्कर में डाल रहा है और तूने ही अमीतक 
मुझे दुःखी किया है । इसप्रकार वह उल्टा भगवान को ही गालिया 
देता है, वह वास्तव में भगवान की स्तुति नहीं करता कितु उसे रागी 
मानकर उसकी अस्तुति करता है । अर्थात्‌ वह राग की ही पूजा और 
राग कीः दही भक्ति करता है । 

वह कहता है कि 'हे भगवान ! तू भूल दूरकर, तू मुझे! तारदे, तू 
मुझे मुक्ति दे! इसका अथे यह हुआ क्रि मैंने तो भूल की ही नहीं 
मुझे; रागद्वेष दूर नहीं करना है; तू मुझे तारदे या त मुझे मुक्ति देदे, 
इसप्रकार के भाव उसमें अप्रगटरूप से आजाते है। भगवान किसी 
को तारदे अथवा रागद्वेंघष का नाश करे ऐसा त्रिकाल मे कदापि नहीं 
हो सकता । 

लोकिक व्यवहार में विनय की द्ृप्टि से कहा जाता है कि हम तो 
बड़े बूढ़ों के पुण्य से खारहे है किन्तु कहने वाला अपने मन में यह 
भा समकता है कि वद बड़े बूढ़ों के पुण्य को स्त्रय नहीं भोगता। 
इसीप्रकार ज्ञानी सर्ेज्ञ बीतराग को पहचान कर 'बोहिंदयाणं/ तरणतारण 
हो इसप्रकार विनय से, व्यवहार से, उपचार से कहता है। किन्तु 
घवह समक्ता है कि मैने अपनी ही भूल से परिभ्रमण किया है ओर मैं 
ही अपनी भूल को दूर करके स्वतत्र स्वभाव की प्रतीति से स्थिर होकर 
बीतराग हो प्तकता हूँ। यदि देव-गुरु-शात्र से तर सकते होते तो उनका 
योग तो प्रत्येक व्यक्ति को अनतवार मिलचुका है तथापि मुक्ति नहीं 
हुईं । इससे सिद्ध हुआ कि निमित्त से किसी का कार्य नहीं हो सकता । 

हे भाई ! यह सममने की बात है, इसे ध्यान पूंरेक समकना । 
ऐसी बात को छुनने का छझुयोग ग्स्वार मिलना दुलेभ है । इसे 
सममने के लिये अपनी निज की तैयारी होनो चाहिये | जैसे “मिश्री! 
शब्द सुनने से अथवा किसी को मिश्री खाते हुये देखने से मिश्री का 
स्वाद नहीं आजाता किन्तु स्वय मिश्री का टुकड़ा लेकर अपने मुँह में 
डाले और उसके स्वाद का अनुभव करे तो मिश्री का यथाथे स्वाद 
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ध्यान में आता है । इमीप्रकार भगवान आत्मा ज्ञाता-इृष्टा साक्षीरूप 
है, उसकी बात छुनने से अथवा उसका अनुभव करने वाले किसी 
ज्ञानी को देखने से स्वभाव का निराकुल सहज आनंद नहीं आ सकता; 
किन्तु सत्समागम से स्र4 जानकर और फिर नित्य असंयोगी पूर्णस्तरूप 
को ज्ञान में इृढ़ करके अंतरंग में स्वाश्रथ' शुद्धनय से अभेदर्वभाव 
का अवुभव करे तो विऋल्‍लप भेदरहित एकाकार शुद्ध आत्मस्वरूप के 
आनद के खाद का अनुभव होता है । 

त्रिकाल के ज्ञानियों ने यही सक्षम तत्व कहा है, उसकी प्राप्ति 
ने; लिये किप्ती वाह्य साधन का अवलंबन है ही नहीं, ऐसा निरपेक्ष 
तत्व बीतराग का मांगे है | उसक्रा विरोध करने वालों को तत्त्व की 
खबर नहीं है । जो अनत शुद्धता से विपरीत हुआ वह अशुद्धता में 
अनता है ओर जा अनुकूल होता है वह स्वभाव की शक्ति में अनता 
है। जो बिकार में अनतगुनी विपरीतता कहता है वह भी ख्तंत्र है, 
उप्तकी पात्नता के बिना शअनत तीथंकरों का साक्षात्‌ उपदेश भी उसके 
लिये निमित्त नहीं हो सकता । यदि दूसरे के आधार से सममत में 
आ सकता हो तो स्वतत्रता ही न रहेगी । तत््व विषय भले ही ज्ञानी 
के पास से ही सुनने में. आये किन्तु अपनी निज की तैयारी के बिना 
समझ में नहीं आ सकता । 


पर-संयोग के आश्रय से उत्पन्त शुभभाव ध्णमर में' बदलकर अशुभ- 
भाव होऋर नरक निगोद में खींच ले जायगा, इधलिये भखण्ड निर्मेल- 
स्वभाव का आश्रक कर । वह नित्य स्थिर रहेगा; वह् किसी भी समय 
ओर किसी भी सयोग, में बदलेगा नहीं । 

अप्रने पुरुषार्थ के द्वारा! कहकर आचायेदेव ने अदभुत अमृत प्रवा- 
हिंत किया है । कोई कहता है कि-कर्म बाधा देते है, जब काल 
पके तब घमम हो; कोई साधन मिले तब धमें करे । ऐसा कहने वाले 
सभी लोगों का निपेव करके आचार्यदेव कहते है. कि! मात्र आत्मा से, 
स्वाश्रय से चाहे जिस क्षेत्र में चाहे जिश्न काल- में धरम हो सकता दै। 
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स्वभाव तो जब देखो तब स्वये नित्य एकरूप ज्ञानानन्द शांतिरूप ही 
है। पर-निमित्त के भेद से रहित निर्विकार वीतराग ज्ञानमूर्ति है | 

अहो! इस अपूने प्रेथ में कैसा तत्त भरा हुआ है। प्रत्येक गाथा में 
आअपूर्वे अमृत निहित है। ऐसी अपूच वात जहाँ तहीँ। सुनने को नहीं 
मिलती इसलिये किसी को नहैँ लगे ओर यदि पूर्ण श्रद्धा न जमे तो 
सी तीनकाल ओर तीनलोक में यह सत्य वात बदल नहीं सकती | यदि 
समझ में न आये तो परिचय प्राप्त करके अविरोध स्वभाव को समककर 
मानना ही चाहिये। 


यदि रुपया कमाना हो तो उसमें कोई संयोग अथवा काल की 
प्रतीक्षा नहीं करता, किन्तु धम के लिए बहाने बताये जाते है कि 
ऐसा -होना चाहिए ओर वैत्ञा होना चाहिये । 'जिसे आत्मा की रुचि 
होगई है वह वायदे नहीं किया करता; वह कालदोध 'अथवा क्षेत्रदोष 
नहीं वतलाता | अनंत जन्म-मरणरूप भव के आस से मुक्त होने का उयाय 
छुनने को मिले ओर तैयार न हो तो समझना चाहिये कि उसे आत्मा 
की रुचि नहीं है | ४ 
निर्विकार €ृष्टि को मूलंकर बाह्य प्रब्त्ति को ही घमे मानने वाले 
अन्तरंग के सत्यधर्म क्र न पहचाने- तो वस्तु का जो निरावलंबी स्वाश्रित 
मागे है वह त्रिकाल में भी नहीं बदल सकता | पुण्य से, शुभ से, 
देह की क्रिया से अर्थात्‌ पराश्रय से धर्म मानने वालों को सवज्ञभगवान 
ने मिथ्यादष्टि कह्य है। इसप्रकार श्री ढुन्दकुन्दाचार्य ने डके की चोट 
जगत्‌ के समक्ष घोषित किया है। सत्य गोप्य नहीं है ओर वह ऐसा 
भी नहीं है कि जिसकी बात विशाल सभा में नहीं की जा सकती हो। 
जैसे कोई अपने घेर पाँच सेर सोना' लाये तो “उसे देखकर ही 
खस्री को संतोष हो जाता है कि इसमें से भविष्य में गहने बनेगे। उन 
गहनों कि सारी अवस्था-कारीगरी वर्तमान में सोने में निहित है। सोने 
में गहनेरूप होने की पूरी शक्ति है ऐसा विश्वास वर्तमान में है, इसी- 
प्रकार चैतन्य भात्मा' अखणंड ज्ञानानंद की मृति है उसे त्रिकाल- 'की 
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संपूरे अवस्था ओर अनंतगुण के पिडरूप वस्तुरूप मैं वर्तमान में लक्ष्य 
करके अभेद श्ुवरूप देखे तो उप्तमें केवलज्ञान केत्रलदर्शन अनेतसुख ओर 
अनतबीय इत्यादि समस्त निमेल अवस्थाएँ बर्तमान में ही शक्तिरूप में प्राप्त 
हैं। वह क्योंकर प्रगट होगी इसकी चिता अखण्ड भुवरद्ृष्टि वाले को नहीं 
होती | अखण्ड परमाथे की दृष्टि के बल से निर्मल पर्याय प्रगट होकर 
एकरूप सामान्य स्व-रहृूव्य में मिल जाती है । इसलिये त्रिकाल एकरूप 
ज्ञायक आत्मा को देखने वाली अखण्ड घ्रुवद्धष्टि में किसी अवस्था के 
सेद अथवा प्रकार का विकल्प नहीं उठता। ऐसा आत्मदशेनरूप श्रद्धा 
का जो अभेद विषय है वह परमाथे है ओर वही भूतार्थ-सत्याथे कहने 
योग्य है| 


यदि आत्मा एकांत नित्य ही हो ओर अवस्था से बदलने का उसका 
स्वभाव ही न हो तो दुःख दूर करने का उपाय करने को और यथाथे 
ज्ञान करने को कहना ही छथा होजायगा। किन्तु आत्मा एकान्तरूप 
से अमेद नही है उसमें पराश्रय से, अज्ञानभाव से वतेम्ान में रागद्वेष 
होते है ओर अविकारी स्वमाव की ग्रतीति के द्वारा भीतर स्थिर होकर 
शाग को दूर करके निर्मेल अवस्थारूप भेद भी व्यवहार से आत्मा में हैं। 


राग-ह्वेंघ विकार त्रिकाली ज्ञायक शक्तिरूप वस्तु में नहीं है किंतु 
वर्तेमान अवस्था में है । यदि वतेमान अवस्था में भी ( संघारी जीवों के ) 
विकार न हो तो तू समझ; रागह्रेष को दूर करके पूर्ण निमेलता 
प्रगट करा इसप्रकार विकार को दूर करने की बात ही क्योंकर कही 
जा सकेगी 


शुद्धपरमार्थदष्टि का विषय अमभेद है यह कहने में समस्त द्ूब्य को 
पर से सिन्न और निज से अमिन्न कहने की अपेक्षा है; कितु वर्तमान 
अबस्या में भेदवस्तुत्त तथा विकार में पर-निमित्त की उपस्थिति यदि 
कोई वस्तु ही न द्वोतो जैसे वेदांत मतवाले भेदरूप अनित्य को देखकर 
अवस्तु मायाखरूप कहते हैं ओर सर्वेव्यापक्ष एक अभेद नित्य शुद्ध 
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त्रह्म को वस्तु कहते है वैसा सिद्ध हो जायगा । और ऐसा होने से 
सवेथा एकात शुद्धनय के पदछ्ारूप मिथ्यादृष्टि का ही प्रसंग आजायगा । 


सर्वज्ञ वीतराग ने पूर्वा पर विरोध रहित पर से मिन्न अविकारी स्व- 
रूप भेद-अमेदरूप से कहा है | उसे मण्कूय-शातद्ृष्टि करके अवि- 
रोधी सत्य को स्वीकार करके उसका न्याय से आदर करके अतरग में 
फ्चाना चाहिये | 

एक कृटस्थ ब्रह्म को मानने में क्या दोष है सो यहाँ। बतलाते है:- 


(१) यढि वस्तु एक ही हो ओर दूसरी वस्तुन हो तो समकने वाला 
ओर सममाने बाला इसप्रकार का भेद नहीं रह सकता । भेद तो 
ग्रत्यक्षा है फिर भी भेद को यदि श्रम माने तो जानने वाले का ज्ञान 
मिथ्या है । 


(२) क्षेत्र से यदि सब सर्वेव्यापक हो तो भी उपरोक्त दोष आता है। 


(३) काल से आत्मा नित्य ही हो ओर वर्तमान अवस्था से बदलना 
न होता हो अर्थात्‌ यदि एकात नित्य ब्रह्म वस्तु हो तो अशुद्धता को 
दूर करके शुद्धता को प्रगट करना ही नहीं बन सकेगा । 


(४9) भाव से यदि सभी आत्मा एक शुद्ध ब्रह्मरूप पूर्ण ज्ञानगुण मात्र 
हो और कम-शरीरादि का संबंध न हो अर्थात्‌ भेदरहित कार्ये-कारण 
रहित हो तो इसप्रकार एकात मानने से मिध्यादृष्टिकप अज्ञान का 
प्रसेग आयगा । 


सर्वेज्ञ वीतराग का निर्दोष उपदेश अपेक्षा पूर्वक्त यथायें धर्मों को 
कहनेवाला है । एक-एक वस्तु पर से मित्न ओर अपने से अमभिन्‍न है। 
उसमें नित्य-अनित्य भेद-अभेद, ओर शुद्ध-अशुद्ध इत्यादि जो प्रकार 
हैं उसप्रकार मानना सो अनेकांत है | एकवस्तु में वस्तुत्व निष्पादक 
(उपजाने वाली) परस्पर विरुद्ध दो शक्तियों का प्रकाशित होना सो 
अनेकात है । 
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आत्मा- को अविकारी कहने पर॑ उसमें विकार की अपेद्या आजाती 
है । विकार ओर अविकार दोनों एक भाव नहीं हैं किन्तु दो हैं। 
वास्तविक त्रिकाली स्वसाव में राग-द्वेष विकार नहीं है किन्तु अवस्था में 
निमित्तापीन विकार है | यदि अवस्था में भी विकार न हो तो' संसार 
में दुःख कौन भोगे £ देह-इन्द्रियों को छुख-दुः्ख की खबर नहीं 
होती इसलिये प्रत्येक आत्मा भिन्‍तर है और जड़परमाशु मिन्‍न हैं । 
यदि जीव को विकृत होने में निमित्तरूप से अन्यवस्तु है ऐसा न माने 
ओर वस्तुरूप से सवको मिलाकर एक आत्मा माने, क्षेत्र से सर्वेव्यापक 
जड़ में भी माने, काल से एकात नित्य कूव्स्थ माने, गुण से नित्य ब्रह्म- 
रूप अभेद माने, भाव से बिल्कुल शुद्ध वतेमान अवस्था में भी विकार 
रहित माने तो ऐसे एकांतवादी से पूछना चाहिये कि राग-ढ्वेंष की 
आकुल्ता कौन करता है £ 

यदि कोई कहे कि भाग्य ही खुखी-दुःखी करता है, वही बनात[- 
बिगाड़ता है तथा इन्द्रियों के विषयों को इन्द्रियाँ ही भोगती हैं; उससे 
हमें क्या लेना देना हैं ? तो उसे शरीर पर अप्लनि का डमा देकर 
देखना चाहिये कि कैसा समभाव रहता है ? दोष (राग-ह्वेष) तो करे 
स्वये और उसका आरोप लगाये दूसरे पर ! भाग्य ओर हैश्वर ही 
सब कुछ करता है. तथा बनाना-विगाड़ना भी उस्ती के आधीन है यों 
मानना सो मूढ़ता है, अविवेक है । 

सर्वज्ञ वीतराग के मांगे में विकल्प को अवियमान कहने का कारण 
यह है किजो विकल्प दे सो दूर हो सकता है, क्योंकि वह संयोगाधीन 
है । वह वतेमान क्णिक अवस्था में है । उसके अतिरिक्त अखण्ड 
त्रिकाली मुवस्वभाव वर्तमान में पर-निमित्त के भेद से रहित पूर्ण निर्मल 
है उस परमार्थ के लक्ष से विकार दूर हो प्तकता है इसलिये उसे अभू- 
ताथे कहा है। 

त्रिकाली भूताथे घुबस्वभाव को सुख्यतया लक्ष्य में लेकर यदि उसमें 
अमेद परमाथदृष्टि का वल न ल्गावे तो वर्तमान विकारी अवस्था दूर 
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नहीं होगी | इसीग्रकार यदि यह माने कि आत्मा सर्वथा भूल ही नहीं 
करता तो वह मूल-विकार को दूर करने का उपाय नहीं करेगा और 
कभी भी भूल दूर न होगी | विकल्प को नष्ट करने के लिये अमभेद का 
अवलंबरन कहा है। निमल, निविकल्प, अभेद का विषय करने बाली श्रद्धा 
का अखण्ड लक्ष करने के लिये तथा अखण्ड गुण में स्थिरता-एकाग्रता करने 
के लिये अखण्ड गुणरूप वस्तु पर बल करे तो विकल्प छूटकर निर्विकल्प 
दशा का अनुभव होता है | इसी अपेक्षा से कहा दे कि भेद-अमेदरूप 
से वस्तु को समफकर अखगण्ड, निर्मेल, आयक, सुवस्वभाव में अभेद लक्ष्य करे 
तो विकल्प की पक्रड़ छूठकर भैंद का लक्ष्य गोण होने से राग-द्वेष दूर 
हो जाता है| वहाँ ऐसे विकल्प नहीं करने पड़ते कि राग-द्वेष को दूर 
करूँ: या पुरुषा्थ करूँ: । ट 

त्रिलोकीनाथ तीथंकर भगवान ने व्यवहरनय को अभूतार्थ कहा है 
क्योंकि संयोगाधीन शुमाशुम विकारीमाव क्षणिक अवस्था मात्र के लिये 
हैं, उप्तका पक्ष अथवा उसके भेद का लक्ष्य रखने का फल्ल संसार ही 
है। अभेद स्वभाव के लक्ष्य से विकारीमाव दूर हो सकता है, जो दूर 
हो पकता है वह अभूताथे है। 

कस के संयोग से शुमाशुभ विकार होता है उसे अपना न माने 
इतना ही नहीं किन्तु युण-गुणी के भेद पर भी लक्ष्य न करे ओर 
ब्रैकालिक शहुव एकरूप निमल स्वरूप को अभेदरूप से लक्ष्य में ले सो 
शुद्धनय है । 

जैसे पानी स्वभाव से गरम नहीं है, वह वर्तमान अघस्था में अग्नि 
के निमित्त से गरम है, वह उष्णुता पानी का वास्तविक खवभाव नहीं है, 
यदि इसप्रकार विश्वास करे तो पानी को शीतल करने का पुरुषार्थ करके 
ठंडा पानी प्राप्त किया जा सकता दै। अग्नि के निमित्त से पानी गरम 
होता है यह न माने और अप्नि को भी न माने तथा यह भी न माने 
कि पानी की उप्य अवस्था पर-संयोग से हुई है जो कि दूर की 
जासकती है तो कहना होगा कि उसे पानी के वास्तविक शीतलल़भाव 
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की खबर नहीं है। जो पानी को गरम ही मानता है वह उसे ठंडा 
करने का उपाय नहीं करेगा, किन्तु पानी का शीतलस्वभाव उच्ण 
अवस्था के समय भी वना रहता है यह जानले तो वर्तमान अश्नि के 
संयोग से उप्श अवस्था का लक्ष्य गौण करके संपूर्ण शीतलस्वभाव पर 
दृष्टि कर सकता है। ठण्य अवस्था बतेमान मात्र के लिये है उसका 
ज्ञान करे और उष्ण अवस्था के समय भी पानी में शीतलता भरी हुई 
है यो दोनों प्रकार मानकर गम पानी को ठडा करे तो शीतल्लस्वभाव ही 
रहता है। इसप्रकार पानी के शीतल खमाव को जानना सो परमार्थ 
इप्टि है ओर अग्नि के निमित्त से पानी वर्तमान में उष्ण है, इसप्रकार 
पर की अपेक्षा ,से जानना सो व्यवहार है। 


भगवान आत्मा बीतराग ज्ञानानन्द्घन है वह स्वये उसकी वर्तमान 
अवस्था में कम के संयोगाघीन होता है तब अज्ञानी यह मानता है 
कि मैं रागद्रेब पुण्य-पाप का कर्ता हूँ, इसलिये बह मिथ्याद्प्टि है 
किन्तु जो स्वाश्रयी दृप्टि के द्वारा बतेमान निर्मिच्ताधीन विकार का लक्ष्य 
गौण करके तैकालिक एकरूप निर्मल भवस्वभाव को वर्तमान पूरी सामर्थ्य- 
रूप अमभेदरूप से जानता है सो परमाथद्गष्टि है। इसप्रकार बव्यद्ृष्टि से 
आत्मा शुद्ध है, स्वाश्रित स्वभाव से त्रिकाल (वर्तमान में भी) शुद्ध है 
ओर पराश्रयरूप व्यवह्वार से वर्तमान अवस्था में अशुद्ध भी है । इसग्रकार 
एक वस्तु में दो प्रकार मानना सो स्थाह्राद है। यदि सब एक ही 
हो-शुद्ध दी हो ओर वतेमान अवस्था में (संसारी जीवों की) मूल-अशु- 
द्धता न हो तो ऐसे उपदेश की आवश्यकता*ही न रहे कि समक को 
प्राप्त कर, भूल को दूर कर अथवा राग को दूर करके निर्मेल होजा | 

व्यवह्वारनय अभूतार्थ है, इसका अथे यह नहीं है कि वर्तमान 
अवस्था प्वेथा अयथार्थ है | जो वस्तु है उसका सबेथा नाश नहीं होता 
किन्तु मूल बस्तुरूप 'में स्थिर रहकर प्रत्येक वस्तु" अपनी अवस्था 'को' 
बदला करती है । अब्रस्था के परिवतेन को प्रतिंक्षण देखकर यदि' कोई 
उसे श्रम-माया कहे तो वह गलत दै । 'जो' यह कहता 'है कि रस्सी” 
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में सर्प की मान्यता कर लेना श्रांति है उसे यह मी स्वीकार करना ही 
होगा कि रस्ती अलग है, उसमें सप की कल्पना करने वाला अलग 
है और सर्प अलग है | इसप्रकार तीन मिन्‍न बस्तुएँ हैं । 

प्रत्येक वस्तु भिन्न-भिन्न है । राग-द्वेष करने में पराश्रयरूप अन्य 
वस्तु की उपस्थिति होती है । एक से अधिक वस्तु हो तभी श्राति होती 
है ओर तभी दूसरी वस्तु निमित कहलाती है । 

जैसे अकेला सोना अपने कारण से अशुद्ध नहीं है कितु अन्य घातु 
के आरोप से वर्तमान अवस्था में वह अशुद्ध कहलाता है। इसीप्रकार 
आत्मा के संबध में अनादिकाल से प्रत्येक समय के प्रवाहरूप से 
वर्तमान में विद्यमान अवस्था में राग-छ्वेष अन्नानरूप श्राति होने का 
मूल कारण अपना अज्ञान है ओर उसके सयोग से निमित्तहूप कमे 
अन्यवस्तु है | इसमग्रकार पराश्रय से होने वाले विकार को अपना 
स्वरूप मानना सो अज्ञान है । “पुण्य-पाप, राग-हछेष वतेमान में हैं ही 
नहीं, इन्द्रियों के विषय को इन्द्रिया ही भोगती है? इसप्रकार अपने को 
अखगयण्ड साज्षीत्रह्मरहूप ही एकाततः माने तो भी वह अकज्ञानी-सवच्छेदी 
कहलायगा । भेदवस्तु ही नहीं तथा मलिनता आत्मा की अब्स्था में 
व्यवहार से मी नहीं है यह कहाँ से निश्चय किया * क्रोध, मान, माया, 
लोभ, वासना ओर राग-द्वेब इत्यादि है; इसीलिये तो वतेमान में 
दिखाई देते हैं यदि वे सर्वथा न हो, राग-द्वेष भाकुलता वर्तमान अवस्था 
में भी न हो तो अतीद्विय आनंद प्रगट होना चाहिये किन्तु वर्तेमान 
अवस्था में वैसा नहीं है । खमाव में शक्तिरूप से अनंत आनद है 
किन्तु बतेमान में वह आनंद प्रगठरूप में नहीं है | यदि वर्तमान में 
पूर्ण निममेल आनंद ग्रगठ हो तो कोई पुरुषाथे करने की, यथार्थ ज्ञान 
करने की अथवा राग-द्वेंघ को दूर करने की आवश्यकता ही न रहे 
अर्थात्‌ ऐसी किसी भी वात के लिये अवकाश न रहे । 

बहुत से जीवों ने अनंतकाल में कमी भी एक क्षणमर के लिये 
यथाथे तत्व का विचार नहीं किया। जैसे प्रेत पर विजली गिरने से जो 
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दरार पड़ जाती है वह फिर नहीं जुड़ सकती, इसीप्रकार यदि एकबार 
अपना अनादिकालीन अज्ञान दूर कंरके घुवबस्तु की ग्रतीति करे तो 
अंथभेद हो जाय अर्थात्‌ रागद्वेषरूपी मिथ्यागाँठ का नाश हो जाय। 
रागह्वेबरूप विकार, पर का कतेब्य ओर देहादि की क्रिया का: स्वामित्व 
मानना सो मिथ्यात्व है उसका स्वाश्रय के द्वारा नाश करके त्रैकालिक 
निरमल निरपेक्त अखणड स्वभाव के लक्ष्य से सस्यखज्ञान का प्रकाश करे 
तो फिर कदापि अज्ञान न हो अर्थात्‌ फिर यह कभी नहीं माना जायगा 
कि श्रात्मा ओर रागद्वेष एक है। 
'. यदि ब्सस्‍्तुदृ॒प्टि से देखा जाय तो आत्मा शुवरूप से स्थिर रहता 
है इस अपेक्षा से वह नित्य है| यदि वतेमान पर्यायद्ृष्टे से देखा जाय 
तो क्रमशः अवस्था को वदलने का स्वभाव हे, इस अपेक्षा से अनित्य 
है। इसग्रकार समस्त गुणों को न मानकर एक ही शुर को माने अथवा 
सभी में एक ब्रह्मरूप वस्तु की सत्ता से अमभेदभाव माने तो वह ऐकातिक 
मिथ्या मान्यता है। 

सबेज्ञ के उपदेश में एकपक्तरूप कथन नहीं है थर्थात्‌ स्ेथा 
एकान्तशुद्ध, एकान्तअशुद्ध अथवा नित्य या अनित्य इसमप्रकार॑सवेथा 
एकान्त न कहकर प्रयोजनवश मुख्य-गोणढृप्टि करके प्रत्येक स्वभाव 
को यथाथ बतलाते हैं | आत्मा त्रैकालिक द्र॒व्यर्धप्टि से शुद्ध है ओर 
वतेमान अवस्था में परावलंबनरूप विकार करता है उतना एक-एक 
समय की अवस्थारूप से अशुद्ध भी है। इसग्रकार जो स्वाश्नित स्वभाव 
है सो निश्चय है ओर पराश्रित भेद सो व्यवहार है । यह दोनों प्रकार 
जान लेना चाहिये । न्‍ है 

मैं रागी-द्वेषी हूँ; पुण्य करने योग्य है, देह की क्रिया करने से 
गुण द्वोता है? इस्रप्रकार अज्ञानरूप व्यवहार का ग्रहण अर्थात्‌ परावले- 
बन का मिथ्या आग्रह संसारी जीवों के अनादिकाल से चला आरहा है। 
निविकारी, अभेद ज्ञानसभाव की प्रतीति करने के बाद भी ' वर्तमान 
अवस्था में शुभरागरूप भाव' दिखाई तो देता है क्तु उसे' सम्पम्द्वप्टि रखने 
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योग्य अथवा झादरणीय , नहीं मानता |, शुभ>अशुभ विकार का स्वामित्व 
झथवा कतैत्व मानना सो उसे सर्वज्ञदेव ने मिथ्यादशीन शल्य कहा है । 


४ खतेत्ररूप से करे सो कर्ता ओर कर्ता का इष्ट सो कम है। जो 
आत्मा को देहादि परवस्तु की क्रिया का कर्ता तथा पुण्य-पाप विकार 
का कती मानता है उत्तकी मान्यता विकृत है उस विकार का वह मानने- 
वाला स्वयं कर्ता है ओर विकार उस कर्ता का ( कर्म ) काये है। 
जिनने अविकारी निर्मेल खभाव को श्रद्धा में स्वीकार नहीं किया वे अना- 
दिकाल से विकारी कातन्य का उपदेश देने वाले हैं । 

ज्ञानी का इष्टकर्म ज्ञानभाव है इसलिये आत्माज्ञान का ही कर्ता है 
वह सदा अपने अरूपी ज्ञानस्वभाव से ज्ञातास्वरूप है इसलिये ज्ञान के 
अतिरिक्त अन्य कुछ नहीं कर सकता । जिसे ऐसे स्वभाव की प्रतीति 
नहीं है वह अज्ञानमाव से यह मानता है कि मैं पर का कर्ता हैँ, 
देहादि की क्रिया कर्ता हूँ, पुण्य का सहारा चाहिये, ऐसे अशुद्ध 
व्यवहार को ग्रहण करने वाले मिथ्याद्ृष्टियों का संसारपक्ष झनादि से चला 
आरहा है और अन॑तकाल तक चला जायगा । आश्चये तो यह है 
कि ऐसा उपदेश देने वाले ओर छुनने वाले बहुत होते हैं । 

बाह्य क्रिया करने की बात लोगों के मन में जल्दी जम जाती है 
जैसे इतनी शारीरिक क्रिया करो, जप करो, दान करो तो धम होगा। 
ओर फिर यह लिया वह छोड़ा इत्यादि सब दिखाई देता है यों मानता 
है क्‍योंकि अनादि काल से वैसा परिचय है इसलिये उन बाह्य 
बातों का मेल झनादिकालीन मिथ्या मान्यता के पुराने खाने में मठ 
फिठ कर देता है । और जब उससे उल्टी बात छुनता हैं कि पुण्य 
से, शुभभाव से त्रिकाल में भी धमें नहीं हो सकता, पुण्य विकार है, 
विकार से झविकारी घमे कदापि नहीं हो सकता तो वह चिल्ला उठता 
है कि झरेरे ! मेरे व्यवहार पर तो पानी फेर दिया । पैसे वालों को 
दानादि का अभिमान ओर देह पर दृष्टि रखने ग्र्लों को उनकी मानी 
हुई क्रिया का अम्रिमान है क़ितु जब वे अपनी मान्यता से विप्रीत़ 
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बात: छुनते हैं तब उन्हें बड़े जोर का घकक्‍का लगता है कितु फिर भीं 
सत्य को क्‍यों छुपाया जाय £ 
जहाँ , देखो वहाँ व्यवहार का झगड़ा है और जिससे जन्म-मरण 
दूर द्वो सकता है ऐसे तत्तज्ञान का विरोध दिखाई देता है। सब अपने 
भाव से स्वतंत्र हैं | व्यवहार का झगड़ा अनादिकाल से संसारपक्ष में 
है और अनंतकाल तक रहेगा | 
श्री आनंदघनजी कहते हैं कि-- | 
प्रमारथ पंथ जे कहे, ते रंजे एक तंतरे, 
व्यवहारे लख जे रहे, तेहना भेद अनंतेरे। , 


परमाथ्थस्वरूप आत्मा को अविरोधरूप में समफने वाले और उसका 
उपदेश देने वाले बिरले ही होते हैं। पराश्रयरूप व्यवहार का पक्ष- 
देह की क्रिया हम करे तो हो, समाज में ऐसा सुधार करदें, ऐसा न 
होने दें; अब बाते करने का समय नहीं है, काम किये बिना बैंठे रहने 
से नहीं चलेगा। इसप्रकार मानने वाले ओर कहने वाले अनादिकाल 
से बहुत से लोग हैं। मार्नो परवस्तु अपने ही आधीन है ओर खये 
पर के ही आधार पर अवलंबित है। जो यद्द मानता है कि पर मेरा 
काये कर सकता दे वह अपने को भअशक्त मानता है; उसे अपनी 
स्वाघीन अनंत शक्ति का विश्वास नहीं है, इसलिये वह पराश्रयरूप व्यवहार 
को चाहता है। व्यवहार करने योग्य है, शुभभावरूप विकार किये बिना 
अविकारी नहीं हुआ जा पकता, ऐसी विपरीत मान्यतारूप मिथ्या आग्रह 
को जीव ने अनादिकाल से पकड़ रखा है और ऐसे दी उपदेशकों के 
द्वारा उन बातों को पुष्टि मिला करती है। 

“बोये पेड़ बबूल तो 
आम कही से खाय” 


सर्वज्षमगवान ने भी अशुभ से छूटकर परमाथे वस्तु-को सममकने में 
बीच में आनेवाले शुभव्यवहार का उपदेश शुद्धनय में निमित्तमात्र जान- 
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कर बहुत किया है किन्तु उसका फल संसार ही है| जीव अन्तरंग 
तत्त्त की सूचछम बात को तो समकता नहीं ओर जहँ। बाह्य में ब्रत तप 
आदि शुभभाव की प्रवृत्ति की बात आती है वहाँ यह अत्यंत प्रसन्न 
होकर ओर उत्साहित होकर कहता है कि वह हमारे व्यवहार की बात, 
आई । वाह्म प्रवृत्तिहीन की श्रद्धा ओर स्थिरता क्‍या है, विकल्प रहित 
मन के संबंध से रहित अन्तरंग का धम क्‍या है यह कमी नहीं सुना 
तो वह समझे कहे से # 


भाईयो ! इस मनुष्यभव में उस ज्ञान प्राप्ति का उत्तम सुयोग मिला 
है जो अनंतभव के दुःख दारिद्र को दूर कर सकता है। बारंबार ऐसा 
सुयोग नहीं मिला करता । तू प्रभु है, तुके अपनी दया नहीं आती । 
जन्म-मरण की पराघधीनता का अपार त्रास है | बहुत हो चुका ! अब 
दाणभर के लिये भी संसार नहीं चाहिये | राग-द्वेष, भज्ञान रहित जे 
झत्स्वरूप है उसी को समझना है, उसी में स्थिर होना है, उसके अति- 
रिक्त अन्य कुछ नहीं चाहिये; ऐसा निणय करके पूर्व मान्यता का आग्रह 
यथाथे ज्ञान के द्वारा छोड़कर निर्दोष सत्समागम से स्वरूप को समझना 
चाहिये | अपनी तैयारी के बिना, आतरिक उत्साह के बिना क्‍या हो 
सकता है ? जिनवाणी में अशुभ से बचने के लिये शुभ का उपदेश 
दिया गया है किन्तु उस शुभ की मर्यादा पुण्यवंध तक ही सीमित है। 


व्यवहार भेद करने के लिये नहीं है किन्तु जो परमाथेस्वरूप 
बीतरागी, निर्विकल्प, ज्ञायकस्वरूप है उसे पकड़कर उसमें स्थिर होने. के 
लिये है, ऐसा ध्येय पहले से ही होना चाहिये । परनिमित्त के भेद 
से रहित अतरंग में वस्तु परिपूर्ण है। यदि यह समकले तो यह कहा 
जा सकता है कि बीच में आनेवाला व्यवहार (शुभराग) उपचार से निमि- 
तरूप से उपस्थित था, किन्तु शुभराग तो संस्तार ही है, शुभ के फल 
से वड़ा देव हो या राजा हो और अशुभ के फल से भले ही नरक का 
नारकी हो; वे दोनों संप्तारपक्ष की अपेक्षा से समोन ही हैं, इसलिये 
शुभमावरूप व्यवह्र से भी आत्मा को कोई लाभ नहीं है ऐसा जान 
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लेने पर भी व्यवहार आयेगा, किन्तु यदि उप्तमें घम फने तो वह 
अंद्धा ' मिथ्या है । ह 

प्रेथम भूमिका में भी साधारण सज्जन के योग्य अच्छा आचरण तो 
होता ही है। ब्ह्मचेये के प्रति प्रीति होती है, भअनीति का त्याग होता 
है, संत्य का आदर होता है, किन्तु यह सेब कुछ अपूर्व नहीं है ऐसा 
तो अनंतंबार चित्तशुद्धि का काये करके ओर उंसीमें सब कुछ मानकर 
जीव अठक गया है तथापि उम्तका (शुभ का) निषेध नहीं है। क्योंकि 
जो तीत्र क्रोध मान माया लोभ में फँसा हुआ है उसके अतरंग में 
बिल्कुल अविकारी सब्चिदानंद भगवान भात्मा की बात कैसे जम सकती 
है ! इसलिये पहले अविरोधी तत्व को श्रमकने की पात्रता के लिये शुभ 
व्यवहार के ऑगन में आना चाहिये, किन्तु यदि शुभ में ही रत होकर 
डसकी अपेक्षा से रहित, निमल अविकारी स्वभाव की श्रद्धा न करे तो 
चित्तशुद्धि के उस शुभ व्यवहार का फल संसार ही है जिसे जीव 
अनंतबार कर चुका है। 


निरावलम्बी तत्व की इृष्ठि होने के बाद जबतक बीतेराग नहीं 
होजाता तबतक अशुभ से बचने के लिये शुद्धदृष्टि के लक्ष्य से युक्त 
ब्रत, तप, पूजा, भक्ति, प्रभावना इत्यादि शुभभाव सम्बंधी प्रच्धत्ति में ज्ञानी 
भी लगता है, परन्तु जो उस शुभमाव में ही घम मानता है अथवा यह 
मानता है कि उसके द्वारा गुण प्रगट होते हैं. वह संसार में परिश्र॑ंमण 
करता है। 

जीव को .कमी शुद्धनय का पक्ष नहीं हुआ | पर का आश्रय, उपाधि 
अथवा विकार मुममें नहीं है, में अविनाशी अखण्ड ज्ञाता-ध्शा हूँ ऐसे 
शुद्धनय से जीव ने शुद्धस्वभाव की इढ़ता कमी अनन्तकाल में सी नहीं 
की। में परनिमित्त के सम्बन्ध से रहित अकेला ख्तंत्रतया पूर्ण ज्ञाना- 
नन्दस्वरूप हूँ ऐसी श्रद्धा का बल कमी अन्तरंग में उद्भूत नहीं हुआ। 

आाचारयदेव कहते हैं कि हे प्रभु ! तुझे अपनी ही वात संमम में 
न भाये यह कैसे हो सकता है। कमी अन्तरंग में परमार से हिताहित 
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का नि्य नहीं किया, उप्तका उपदेश भी प्रायः नहीं मिलता, कचित्‌ 
कदाचित्‌ परमार का उपदेश होता है किंतु जगत्‌ का बहुसाग बाह्म- 
प्रवृत्ति में, पुण्य की शुभ क्रिया में ही घमे मानता है। 

इस जगह पर पाँच हजार रुपया खचे कर दिये जावें तो घम- 
लाभ होगा; यदि रथयात्रा या संधयात्रा निकाली जाय तो महती घम्म 
प्रभावना होगी” इसप्रकार बाह्य में रुपये-पैसे से घमे की मान्यता बना 
लेते हैं अर्थात्‌ आत्मा को जड़ का कर्ता मान लेते हैं किन्तु सच तो 
यह है कि बाहर की एक भी क्रिया अथवा संयोग-वियोग आत्मा के 
आंधीन नहीं है क्योंकि दोनों द्वव्य मिन्‍न-मिन्न हैं । अनंत पुछ्लल पर- 
साणु सब खतंत्र हैं ओर आत्मा भी ख्तंत्र है एक दूसरे का कुछ कर 
नहीं सकता । 

उपसहार 

कोई कहता है कि यदि ऐसा माना जायगा तो दान, सेवा, ओष- 
घालय इत्यादि परोपकार के कार्य कोई नहीं करेगा | किन्तु वह यह 
नहीं जानता कि कोई किसी का कर ही क्या सकता है ? जिस 
समय जो कुछ होना होता है वह होता ही रहता है उसमें अज्ञानी 
यह मान लेता है कि मैंने किया । ज्ञानी के तृष्णा को कम करने 
का जैसा शुभमाव होता है वैसा अज्ञानी नेंहीं कर सकता । वाह्य 
के संयोगानुसार तठुष्ण कम या बढ़ नहीं होती, किन्तु अपने भाव में 
अपने आप से ही तृष्णा की धठाबढ़ी स्वयं होती रहती है। 

ऐसी सूक्ष्म बात कोई मनुष्य नहीं सम पाता इसलिये वह कहता 
है कि रुपये-पैसे से धम होता हो तो बताइये; में पच्चीस-पचास हजार 
रुपया खच करने को तैयार हूँ, क्योंकि वह जानता है कि इतना रुपया 
खच कर देने पर भी मेरे पास उससे कहीं अधिक संपत्ति शेष रह 
जायगी । किन्तु इससे तो वह परवस्तु मेरी है, मैंने दूसरे के! वह दी, 
इसप्रकार, पर का स्वामित्व बनाकर कर्ता द्वोता है | जबतक वह पर के 
कवैल की मान्यता को नहीं छाड़गा तबतक वह अज्ञानसाव-वधनभाव 
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है | कुछ लोग कहते हैं कि मैं आसक्ति रहित और फल की इच्छो के 
बिना यह क्रिया करता हूँ, कितु उसने जो यह माना है कि मैं पर का 
कुछ कर सकता हूँ यही पर के उपर की अनंत आसक्ति है। 


ज्ञानी के शुभराग का भी आदर नहीं होता तथापि उच्चप्रकार 
का शुभराग होता है। जहाँ ऐसी भावना होती है कि परमाशु मात्र भी 
मेरा नहीं है वहाँ तीन्र वृष्णा हो ही नहीं सकती। ग्रहस्थ दशा में ज्ञानी 
होगा तो वह दान, पूजा, प्रभावना इत्यादि में स्वभाव की प्रतीति के 
साथ ठृष्णा को कम करके स्वभाव के प्रति संतोष बढ़येगा; भज्ञानी 
ऐसा कदापि नहीं कर सकेगा। अज्ञानी के पर का स्वामित्व है, इसलिये” 
वह यदि पाँच हजार रुपये खच करेगा तो पर के अभिमान को लेकर 
बह यही गीत गाया करेगा कि मैंने पाँच हजार रुपया खच किये हैं। 
किन्तु जब ज्ञानी तृष्णा को कम करता है तब यदि कोई उससे कहे 
कि “आपने बहुत बड़ा दान किया” तो वह मानेगा कि मुझे! तो इसने 
जड़ पदार्थ का स्वामी बना दिया, यह तो उसके लिये गाली देने के 
समान हुआ । ज्ञानी समकता है कि रुपया-पैसा मेरा था ही नहीं, जिसे 
लोग दान कहते हैं वह (रुपया) तो अपने ही कारण से गया है, वह 
मात्र जड़ की क्रिया हुई है, में तो मात्र उसका ज्ञाता हूँ। 

सें निममत्व, ज्ञाता-दृष्ठा के रूप में-ज्ञातास्वरूप हूँ, तृष्णा रहित 
स्वभाव के लक्ष से तृष्णा को कम करके राग हीन करके समता की 
वह भाव मेरा था। इसमप्रकार ज्ञानी किसी बाह्य प्रवृत्ति में स्वामित्व नहीं 
मानता, पर की क्रिया को झपना कतैव्य नहीं मानता। अशुभभाव दूर 
करने पर जो शुममाव रहता है वह सी मेरा ,भाव नहीं है,” इसप्रकार 
घर्मी तो अविकारी घम का ही कर्ता रहता है, वह विकार का कर्ता 
कमी नहीं होता । 

कुछ लोग कहते हैं कि इतनी सूक्ष्म बातें सुन समककर हमें इतनी 
गहराई में उतरने का क्‍या काम है, राग-द्वेष दी तो दूर करना है न! 
तो जिस पर राग होता हो उस वस्तु का त्याग करदो, इससे राग भी- 
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दूर दो जायगा | किन्तु भाई ! रागरहित निरावलंबी तत्व के अस्ति स्वभाव 
को यथाये जाने बिना 'त्याग करो, राग को दूर करो! ऐसा कहने वाले 
नारिति से (निज लक्ष्य के विना-पर लक्ष्य से) अनित्य संयोगाधीन इष्टि 
करके सन्नद्ध हुये हैं उनके वास्तव में राग का अमाव नहीं होगा। बहुत 
'होगा तो मंदकषाय करेंगे, जिससे पुण्यवन्ध होगा | पर लक्ष्य से राग को 
कम करना चाहतो है अर्थात्‌ बाह्मक्रिया से ग्रुण मानता है कि मैने 
ऐसा किया, इतना त्याग किया, इतनी प्रवृत्ति की इसलिए इतने गुण 
प्राप्त किये, किन्तु क्या तुकमें गुण नहीं हैं। भीतर पूर्ण शक्तिरूप 
अनन्तगुण भेरे हुए हैं उनका विश्वाल कर तो उन अखण्ड गुणों के 
बल से निमलता प्रगट होगी। 

निरावलंबी ध्रुव एकरूप परमाथे ज्ञानस्वरूप की इद्तारूप स्वाश्रय का 
पच्ष जीव ने कभी नहीं किया। लोगों को अंतरंग सूच्मतत्व की रुचि 
नहीं है इसलिये बाह्मचर्चा को छुनने के लिये बहुत से लोग इक्ट्ठें हो 
जाते है किन्तु तत्त्नज्ञान संबंधी वात जल्दी नहीं समझते । शुभ करनी 
के बिना, पुण्य का आधार- लिये विना धम नहीं होता, पुण्य तो आवश्यक 
है ही। साधन की अनुकूलता के बिना धर्म नहीं होता” ऐसी पराश्रय 
की बातें घर-घर छुनने को मिलती हैं, किन्तु उस सब लोकिक व्यवहार 
को छोड़कर गुण-गुणी का विचार करते हुए मन के संबंध से शुभ- 
विकल्प होता है वह भी मेरा नही है, इसप्रकार व्यवहार को गौण करके 
मात्र अखण्ड परमाथे श्रुवस्वमभाव को लक्ष्य में लेने का उपदेश बहुत 
बिरल है, क्वचित्‌ कदाचित्‌ ही मिलता है, इसलिये उपकारी श्री गुरुदेव 
ने ऐसे शुद्धनय के ग्रहण का फल मोक्ष जानकर उसका उपदेश मुख्यता 
से दिया है। 

अशुभभाव से बचने के लिये तो शुभ का अवलंबन ठीक है, किन्तु 
उस शुभभाव के द्वारा तीनलोक और तीनकाल में भी घम्म नहीं होसकता। 
यहाँ तो मान्यता को बदलवाने का उपदेश है। घमं आत्मा का अविकारी 
स्व॒भाव है, उस स्वभाव को गुरु के द्वारा जानकर, यथार्थ ज्ञान का अम्यात्त 
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करके, विपरीत घारणा का त्याग करके तथा यह मानकर कि मैं विकार 
का कर्ता नहीं हूँ, पुण्य के शुभ विकल्प मेरे स्वभाव में नहीं हैं तथा 
वह मेरा कतैव्य भी नहीं है; ऐस्ला मानकर निर्मल पर्याय के भेद का. लक्ष 
गोण करके अखण्ड ज्ञायक्र शुवखभाव को श्रद्धा के लक्ष में लेना सो शुद्धनय 
का विषय है ओर उप्तका फल मोक्ष है। शुद्धनय का आश्रय लेने से 
सम्यग्दर्शन होता है । यह बात श्रावक ओर मुनि होने से पूर्व की है। 

मैं आत्मा तो अखणड ज्ञायक ही हूँ, पर का स्वॉमी अथवा कर्ता- 
भोक्ता नहीं हूँ, शुभ या अशुभ विकार मात्र करने योग्य नहीं है, इसप्रकार 
संवमाव की अपूर्वे प्रतीति ' ग्रहस्थ दशा में होसकती है। चाहे बड़ा राजा 
हो या साधारण ग्ृहस्थ, ज्नी हो या पुरुष, छुद्ध हो या आठ बषे का 
बालक, किंन्तु प्रमी अपने अपने स्वमाव से ख्तंत्र पूरे प्रश्चु हैं, इसलिये 
अन्तरंग में स्वभाव की प्रतीति कर सकते हैं। 

जहँ। तक जीव व्यवह्ारमग्न है. और बाह्य साधन से घमे मानता 
है, क्रियाकाड की बाह्य प्रवृत्ति से गुण मानता दै वहाँ तक पर से मिन्ने 
अविकारी अखण्ड आत्मा निरावलंबी है ऐसा पूर्ण शुद्ध भझात्मा के ज्ञान 
श्रद्धानरूप निश्चय सम्यक्ल नहीं हो सकता | 

. इस विषय का विशेष श्रवण-मनन करना चाहिये ओर परमार्थ निमेल 
वस्तु का निरंतर बहुमान होना चाहिये। झपनी सावधानी, उत्साह 
ओर पुरुषाथे के बिना अपूबे फल प्राप्त नहीं द्ोोतां, 

बारहवीं गाथा की भ्रूमिका 

जो परमाथ से आदरणीय नहीं है तथापि परमार्थ में जाते हये 
बीच में आजाता है वह व्यवह्वारनय किसी-किसी के किसी समय प्रयो- 
जनवान है, यह बात यह कहते हैं । 

पर-निमित्त के भेद से रहित एकरूप अंखण्ड वस्तु को लक्ष्य में 
लेना सो निश्चय ( परमार्थ ) है और वीतराग, भ्रविकारी पूर्शशुद्ध दृष्टि 
के अभेद विषय के बत्रल से राग को दूर करके अंशतः अंतरंग में 
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स्थिरता>लीनता करना! सो व्यंबह्मर/है ;। |शुभमाव/ अंसंदूभूत : व्यवहार है। 
ओरे:जो आशिक” निमेलता बढ़ती है वह 'सदूभूत व्यवहार 'है। निश्चय 
का/ विषय एकरूप॑ श्रद्धा" करना है; उसमें, त्ाधक-साध्य जैसे” निमेल 
पर्याय -के भेद नहीं हैं।)* 

पूण निर्मेलद्शा प्राप्त होने से पूरे अल्प 'समय' के लियें' व्यवंहार ' 
आये बिना नहीं: रहता । यदि इसप्रकार न माने तो! उसे साधकमाव 
की “खबर नहीं है] किसी भी यथाथ' प्रतीतिं' के 'साथ ही यदि अतमुहर्ते' 
केः लिंयेध्यान में : स्थिर होकर ' केचलज्ञान:को- प्रापः करे तो उसमें “ भी 
बीच में निमलता' केः घोलन-मनन का सूकछ्म विकल्पंरूप व्यवहोर आये- 
बिना नहीं रहता | 


अमेद स्वभावी द्रव्य का बल/सम्पग्दशनं-ज्ञान-चारित्र के प्रारंमं का 
ओर॑ पूर्यता का' कारण है। जिन्हे मोक्ष 'जाने में” बिलंब' होंता' है वे 
अकेषायदृष्टि ःसहित शुभराग'में अर्थात्‌ पूजां, भक्ति, स्वाध्यीय, ध्याने 
इत्यादि में: रुक न्‍जाते हैं। एतावन्मात्रेण व्यत्रह्मर किसी किंती के” किसी 
समय होता- हैः किन्तु* वहः बीतरागंता के' लिये" कारणभूत् नहीं 
होता 4 (/किंती 7 समय कहने का आंशय यह' है। कि 'सम्यर्हप्टि आत्म-' 
प्रतीति की। भूमिका !में. निरन्‍्तर'घ्यान में “नहीं रह सकती, ' इसंलियें यह - 
व्यवह्ार- आये विंनों' नहीं रहता किंतु''जब अभेद -स्व--विषय करंके ध्याता,' 
ध्यान और- ध्येयं के विकल्प से कुछे/छूटकर :अन्तरंग में' एकोग्र /(स्वसोव॑ ' 
में लीन) होता है उस समय शुभभावरूप व्यवहार नहीं द्वोता। अर्थार्ते” 
अमेद दृष्टि में स्थिरता-के समय मेदरूप- विकल्प" छूट - जाते' हैं। जब 
आंत्तरिक '्वरूय सें लीनता>स्थिरता-दै तब “व्यवहारः नहीं -है'। निश्चय 5 
दृष्ठि- में- व्यवहार' अमूताथ है । । 

सम्यगदशीन का विषय अखंड -मुवस्वभीव है, उसकी: यथार्थ प्रतीति 
के न्ताथ जबः आर्मा) एकाम्र "होता 'है तब अमेद  आ्नेन्द का? 'अलुर्भेवः 
होता है उसे समय :पिंद्ध परमात्मा के सेमान-अतीन्द्रिय' भानन्द की आशिक * 
स्वाद मिलता है । 
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सम्यग्दृष्टि, पुण्य-पाप, के कर्तव्य को अपना नहीं मानता,। मैं पुण्य- 
पाप के शुभाशुभ विकार का नाशक हूँ, जड़ पर्माशु मात्र मेरा नहीं 
है, मैं पर का स्वामी नहीं हूँ, परमार से मैं पुण्य-पाप रागादि का कर्ता: 
नहीं हूँ, इसप्रकार खमाव की अखणड ग्रतीति अन्तरंग से ग्ृहस्थे दशा में 
भी सस्‍्यग्दष्टि के होती है-। 

, जो शुभबृत्ति उठती है वह झात्मा के लिये लाभकारक नहीं है, - 
सहायक नहीं है कितु सम्यग्दशन होने से पूषे ओर सम्यग्दशन होने के 
वाद चारित्र में स्थिर होने से पहले अशुभभावों को दूर करने के लिये 
शुभभावों का अवलंबन आता है उसे व्यवहार कहा जाता है। 

कुगुरु, कुदेव, कुशासत्र, और उनके द्वारा कद्दे गये मिथ्या घमे की 
श्रद्धा का व्याग तथा सच्चे देव गुरु शात्र ओर सर्वज्ञ वीतराग के द्वारा 
कहे गये धम का आदर सर्वप्रथम होना चाहिये। जबतक सत्य की 
ओर की भक्ति जाग्रृत नहीं होती तबतक परमार्थैस्वभाव की महिमा नहीं 
आती | पहले तृष्णा मोह ममता को कम करके राग की दिशा की ओर 
से करवट बदल लेना चाहिये | तीत्र क्रोधादि कषाय को मंद करके, 
सच्चे देव शाख गुरु की पहिचान करके, उसके प्रति बहुमान करके, रुचि 
पूवेक श्रवण मनन के द्वारा अंतरंग में स्वाधीन पर॒माथे का विचार करना 
चाहिये | जो पहले शुभभाव नहीं करता उसे सम्यर्दशन नहीं होता, 
किल्तु इससे यह नहीं समझ लेना चाहिये कि शुभभाव पघम्फादर्शन का 
कारण है । 

सच्चे देव गुरु शात्र ओर नवतत्ततों की पहिचान करके तथा उम्र 
ओर शुभमाव को लगाकर रांग को सूकम करके अंतरंग के आँगन में 
आये बिना सम्यर्दरीन नहीं होता। किन्तु शुमभाव-चित्तशुद्धि से भी 
सम्यग्दशन नहीं होता |- सम्यग्दशन होने से पूर्व शुभ व्यवहार आता 
तो है किन्तु यदि श्रद्धा में उसका अभाव करे तो ही सम्यर्दशन प्रगठ 
होता है और जब सम्यग्दरशीन प्रगठ होता है तब शुभ को उपचार से 
निमित्त कहा जाता है। 
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अज्ञानी स्वामित्व रखकर पर का कर्ता होता है और ज्ञानी 'मैं पर का 
'कुछ- नहीं कर सकंता” इसमप्रकार साक्षीभाव से मात्र ज्ञाता रहता है। 
सम्यदशन होने के बाद ज्ञानी जब निम्न भूमिका में अधिक कालतक स्वरूप 
में स्थिर नहीं रह सकता तब विकल्पदशा में अशुभ से बचने के लिये 
तत्त के विचार श्रवण मनन इत्यादि में ओर संसार के विकल्प में भी 
कमी युक्त होता है तथापि यह कभी नहीं मानता कि मैं इस शुभाशुम 
प्रदृत्चि का कर्ता हूँ, इससे मुझे लाम होगा। 


जिसे अंतरंग से तत्त को सममने के प्रति उत्साह नहीं है वह अपने 
को शक्तिहीन मानकर कहा करता है कि “मैं इस तत्त को नहीं समझ 
सकता? कितु सर्वज्॒भगवान ने अपने साक्षात्‌ केवलज्ञान में समस्त जीवों 
को सिद्ध समान देखकर स्पष्ट कहा है कि “तू भी मेरे. ही समान सिद्ध 
है; इसलिये इन भावों को हटादे कि मैं! इस तत्त्व को नहीं समझ सकता । 


“सबे जीव हैं सिद्धसम जो समझे सो होय” 


अनादिकालीन अज्ञान को दूर करके एक समय में सबको जान- 
लेने की शक्ति प्रत्येक जीव में प्रतितमय विद्यमान है किन्तु उसे प्रगट 
करने के लिये पहले का घारण किया हुआ विपरीत आग्रह छोड़ देना 
चाहिये । 


जैसे नारियल (श्रीफल) में जटा होती है, बककल होता है और 
भीतर ऊपर की लाल रँग की पतली छाल होती है कितु यह सब उस 
मीठे सफेद गोले से मिन्‍न द्वै यथाये में तो भीतर का वह सफेद गोला 
ही खोपरा है, इसीप्रकार स्थूल शरीररूपी जठा तैजसरूपी छाल ओर 
कमरूपी बककल भात्मा के नहीं हैं । और वर्तमान राग-द्वेषरूपी ललाई 
मी दूसरे की ओर की है वह आत्मा की नहीं है भगवान झात्मा तो 
ज्ञानानंद अनंतगुण का रसकेद है | तरैकालिक एकरूप, अखण्ड, ज्ञान- 
शक्ति से पूर्ण है; इसप्रकार की श्रद्धा जबतक न करे तबतक धर्म का 
अंश भी नहीं होता । जबतक नारियल मैं गीलापन दै तबतक भ्रीतर का 
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गोला , उससे ,प्ृथक्‌ नहीं होता और तबतक गोले की-ओर की -चिकाश 
को गोण़रूप -से लक्ष्य, में रखना प्रड़्ता है |-इमीप्रकार शुद्ध ऋष्येटष्टि 'में 
पूर्ण कृतक़्॒त्य परमात्मा हूँ ऐसा अखणड ,तत्त् का विषय श्रद्धा में लिया, 
तथापि उसके -साथ ही संपूर्णशतया राग-द्वेष दूर नहीं होजाता क्योंकि 
चारित्र की अपेक्षा -से कचाश मौजूद है, 'इसलिये स्थिर नहीं हो 
सकता । वहाँ -शुभज्ाव का अवलेबन करना होता है इसलिये उसे असदू- 
भूत व्यवहार कहा जाता है | वह व्यवहार राग है ओर “इसीलिये 
चीतरागता नहीं होती । > 

सम्यस््ञान होते ही जीव पूण निर्मल नहीं हो जाता; बीच में विकल्प 
आते हैं इसलिये पूरी निमलता को प्रगट करने की भावना करना, स्थिरता 
' की बृद्धि करना, इत्यादि जो व्यवह्ार-साधकमाव है वह पूरे होने से 
पहले न्न रहे ऐसा नहीं होता । 

परमाथ को लक्ष्य में लेना सो निश्चय ओर उप्ततक पहुँचने की 
अन्तरंग की भावनारूप जो प्रयत्न है सो व्यवहार है । 


सुछो सुडादेसों णायव्यों परमभावदरिसीहिं । 
वबवहारदेसिदा पुण जे दु अपरमे ट्विदा भाव ॥१२॥ 


शुद्ध: शुद्धादेशों ज्ञातव्यः परमसावदर्शिमिः । 
व्यवहारदेशिताः पुनर्ये परम स्थिता भावे ॥१२॥ 


भ्रथे: -जो शुद्धनय तक पहुँचकर श्रद्धावान हुए हैं तथा पूर्ण ज्ञान- 
चारित्रवान हो गये हैं उन्हें शुद्ध आत्मा का उपदेश देनेबाले शुद्धनय को 
जानना चाहिये। और जो जीव अपरमभाव से अर्थात्‌ श्रद्धा तथा ज्ञान- 
चारित्र के पूर्णभाव को नहीं पा सके, जोकि साधक अवस्था में ही स्थिर 
हैं वे व्यवहार के द्वारा उपदेश करने योग्य हैं। 

जो शुद्धनय तक पहुँचकर , पूरे श्रद्धा-ज्ञान-चारित्ररूप हो गये हैं 
उनके लिये शुद्धनव ही प्रयोजनभूत है क्योंकि उनके पूरे होने का विकल्प 
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नहीं रह गया है, -किन्तु जिसने पूणे निर्मल की श्रद्ा की है और जो 
साधकदशारूप मध्यममाव का अनुभव करता है उसे राग को दूर करके 
क्रमशः आशिक स्थिरता को बढ़ाने का व्यवहार प्रयोजनभूत है। 
पुण्य शुभसाव है और पाप अशुभमाव है, किन्तु वे दोनों (शुम- 
अशुभ ) अशुद्धमाव हैं| उनसे रहित निर्मल, शुद्ध, अखण्डानन्द की श्रद्धा 
करके पूर्ण शुबस्वभाव का विषय (लक्ष्प) जिनने किया है, किन्तु जो पूर्ण 
चारित्रदशा को ग्राप्त नहीं हुए, मध्यमदशा (चोथे से छंठ्ठे गुणस्थान तक) 
में वततेमान हैं वे जब स्वरूप में स्थिर नहीं हो सकते तब, उनके शुभ 
भावरूप व्यवहार होता है; किन्तु उस, शुभमाव के अवलंबन से गुण 
प्रस्कृटित नहीं होता । परमार्थ की रुचि से ही आगे बढ़ा जा सकेगा- 
ऐसी मान्यता से गुण प्रस्फुटित होता है। मन-्वाणी-देह तथा पुण्य के 
शुभभाव की अपेक्षा से रहित सम्यक्दर्शन होने से पूर्वे की यह बात है। 
सम्यकदशेन होने से पहले मी ऐसा अभिप्राय होना चाहिये | 


तत्व की यथाथे प्रतीति होने पर अतरंग में जो आंशिक स्थिरता 
प्रगठ होती है उसे श्रावक- की पॉचवीं भूमिका कहते- है। शुद्धदृ॒ष्टि के 
वल से तीन कषायों की चोकड़ी का अभाव करके अतरंग में चारित्र 
की विशेष स्थिरता ग्रगठ करने वाली मुनि दर्शां छट्ठे गुणस्थान में होती 
है; ओर उससे बिशेष स्थिरता, एक्मग्रता, निविकल्प ध्यानदशां सातवे 
(अप्रमत्त) ग़ुणस्थान में मुनि के होती है। उस समय बुंद्धि पूंचेक विकल्प 
नहीं होता, 'मैं अनुभव करता हूँ, आनंद लेता हूँ ऐसा विकल्प नही 
होता; वह तो अंतरंग में स्वरूप अखणड आनंद अनुभव करते हैं। थे 
जत्र सविकल्य दशा में होते हैं तव (छट्ठे ग्रुणत्थान में) तत्व का मनन, 
शिष्य को उपदेश देना, शाल्रों की रचना करना इत्यादि शुभ व्यवहार 
तथा आहारादि संबंधी विकल्प वीच में आजाते हैं। 

जो पूरी बीतरागी हो चुके है उनके व्यवहार नहीं होता, विकल्प 
नहीं होता, किन्तु छत्मस्थ के पूर्ण निर्मल दशा के लिये ध्यान करते 
हुए जब वह स्रीधा एकाम्र नहीं रह सकता तब शुमसावरूप व्यवहार 


३४२ ] समयसार प्रवचन : पहला भाग 


आजाता है। जैसे किसी मंजिल पर जाने के लिये जब कुछ सीढ़ियां चढ़ 
लेते हैं तब मंजिल दिखाई देती है ओर मंजिल में क्या क्‍या है वह-- 
सब देखने पर उसका यथार्थ ज्ञान होता है। किन्तु मंजिल पर पहुँचे बिना 
वहाँ; की वस्तुओं का साक्षात्‌ पूण अनुभव नहीं हो प्कता, इसलिये 
मंजिल पर जाते हुए बीच की सोढ़ियों को छोड़ने के लिये ही ग्रहण 
किया जाता है। इसीग्रकार चोथे गुणस्थान में पहुँचने पर आत्मा की 
ज्ञान दर्शन खुख समृद्धि का यथार्थ श्रद्धा और ज्ञान होता है ओर पूर्ण 
स्वभाव के लक्ष से आंशिक अनुभव होता है; किन्तु पूर्ण साध्यद्शा तक 
पहुँचने का व्यवहार शेष रह जाता है। चौथे गुणस्थान में पूणे अखण्ड 
साध्य वस्तु की सीधी ओर सच्ची ६इश्टि तो होजाती है किन्तु अभी 
वह प्रगटरूप से पूर्यासाध्य दशा को नहीं पहुँच सका, इसलिये वहाँ बीच 
में अस्थिरता के भेदों को उलंधने के लिये शुभ व्यवहार का अवलंबन 
आये बिना नहीं रहता | किन्तु वे सब भेद (मलिनता के भाव ओर 
निरमलता के अंश) छोड़ने योग्य हैं। इसग्रकार पहले से ही जानलिया 
था इसलिये ऐसा होते समय भी यथावत्‌ जानता है। दृष्टि अखण्ड 
निश्चय पर है, उसमें बीच में साधकमाव के ओर विकार के जो भेद 
होते हैं वह भेदरूप व्यवहार अमेद का कारण नहीं है। स्थिरतारूप 
चारित्र की निगल अभेद दशा उस भेद से (व्यवहार से), प्रगठट नहीं होती, 
किन्तु अखण्ड के वल से निमेलता बढ़ती है। अनंत आनंद का रसपिड 
भगवान आत्मा है, इसकी यथाथे श्रद्धा करके, विकल्प से छूटकर जब 
अंतरंग में स्थिर होता है तब पूर्ण का 'लक्ष होते ही पूणे की जाति, के 
आंशिक पझानंद का झनुभव होता है । 
सिद्ध भगवान को जैसा अतीन्द्रिय पूर्ण आनन्द होता दै उसीप्रकार 
के आनन्द का अंश चतुर्थ ग़ुण॒त्थान में सम्यक्ृदशेन के होते समय ही 
होता है । उसके बाद मी किसी-किसती समय चोथे-पौच्वे गुणस्थान में 
अनुभव करते हुए-अमेद एकाकार होते हुए वैसा आंशिक आनन्द 
झाता है ! 
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' जैसे किसी को उत्तराधिकार में कोई मकान मिला हो और वह 
उसका मालिक हो गया हो तब उसे उस मकान का स्वये उपयोग करने 
के लिये वहँ। का मात्र कूडा-कन्तरा ही साफ कराना शेष रह जाता 
है, इसीग्रकार सम्यकृदष्टि जीव को पूणे अखण्ड-निमल केवलज्ञान का 
उत्तराधिकार प्राप्त हुआ है, त्रैकालिक शरुव अखण्ड ज्ञान का स्वामी इआ 
है अर्थात्‌ उसने श्रद्धा में इसका निश्चय कर लिया है कि में निरावलंबी 
निर्मल परिपूर्ण हूँ; किन्तु जबतक वह उसके अनुसार स्थिर नहीं हो जाता 
तबतक उसे क्रमशः मल्िनता ( राग-द्वेषरूपी कूड़ा-कचरा ) को दूर करने 
के लिये अखण्डदृष्टि के बल से स्थिरता करनी शेष रह जाती है । 
उसमें- जो निरमलता के अंश बढ़ते है वे सब तथा जो बीच में शुभ 
आव आते हैं वह सब व्यवहार है | और समस्त ध्रुव स्वभाव को अक्रिय- 
रूप से पूरास्वरूप से लक्ष में' लेना सो निश्चय है | 


. टीका+-जो पुरुष अन्तिम ताव से निकले हुए शुद्ध खरश के समान 
वस्तु के उत्कृष्ट भाव का अनुभव करते हैं उन्हे प्रथम, हृतीय आदि 
अनेक ताबों के परंपरा में पकाये जानेवाले अशुद्ध सवरण की श्रान्ति' 
अपूब साधकमाव की आवश्यक्ता नहीं होती । शुद्ध खणे के श्रद्धालु को 
पहले से ही ध्यान होता है कि सोना ताबारूप अयवा किसी अन्य पर- ' 
चातुरूप नहीं हुआ, वरतेमान अवस्था में पर-धातु के आरोप से अशुद्धत्व 
कहलाता है, उत्त समय भी सौो्ंची सोने के शुद्ध स्वभाव की उत्क्ृष्टता 
पर लक्ष रखकर मलिनता को दूर कर देता है । जबकि सोना सम्पूर 
निमेल-सौटंची हो जाता है तव फिर उसे भट्टी के पाकरूप व्यवहार 7 
की आवंश्यक्ता नहीं रहती, इसीप्रकार शुद्ध आत्मा की .प्रतीति होने से 
पूर्व बतैमान अपूर्य अवस्था के, समय ज्रैकालिक पूर्ण हुव स्वमाव की श्रद्धा 
करके पूर्ण निमलता प्रगट करने के लिये ध्यानरूपी अग्नि के दारा 
अन्तरंग में जो एकाम्र -होना पड़ता है सो व्यवहार है । देह की क्रिया 
में, पुण्य में, शुद्ध के लक्ष से रहित मात्र शुमराग में व्यवहार नहीं 
है, किन्तु अविकारी अखण्ड की श्रद्धा के बल से विकल्प हृठकर अंतरंग 
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में शुद्ध स्थिरता के, अश बढ़ते; हैं, वह चारित्र. सदभूत व्यूवहार-है ॥ 
अरद्टा के निश्चय अभेद विषय में सम्पूर भेदों का- निषेध है.) , 

निश्चय शुद्ध अखणड ज्ञायक स्वभाव अविकारी पूर्ण है, उसकी -श्रद्धा- 
करके उप्रमें- स्थिर होकर- जो- पूरे वीतराग हो गयेः हैं वेःउत्कृष्ट : स्वण के.; 
अनुभव को सँति पूर्ण अमिल, रागरहित-वीतराग ६ हैं, . किन्तु-जिन्हें:पूर्ण कीः 
श्रद्धा तो है किन्तु चारित्र नहीं है; उन्हेपूर्ण! निमल्दशा- ( जो; अपनी 
निज .वस्तु,में हीउर्शक्तिहप से विद्यमान है) को प्रगठ करने -के लिप्रेः- 
चारित्र- की स्थिरता करने , का , व्यवहार ध्यान- विचार. मननरूप सेः 
रहता. है। 

जैसे शुद्ध ख्॒ण के प्राप्त होनेपर सौर्टच' से कमके' सोने की चाह 
नहीं रहती 'उसीप्रकार 'जिसे पूरे केवलज्ञानदशा' प्राप्त हई-है उसे पूरी: 


निमेल अशों के भेद की आवश्यक्ता नहीं 'रहती | ' 

पूरे >अविचल; एक . स्वभावरूप एकमाव केबलज्ानी. वीतराग़ी के 
प्रगट हो चुका -है, -उनने भी श्रद्धा में पहले: ऐसे पूर्ण -निर्मूल स्वभाव को 
लक्ष- में - लिया था, उनकी मान्यता में; पुण्य-प्राप _के - विकार! का; कतृत्व-.- 
आश्रियल्र नहीं था, पहले से ही व्यवहार का. आदर नहीं: था,, पग्चात्‌-- 
पूरदशा- प्राप्त होनेपर निमित्तरूप -से- भी नहीं रहता;- तथापि साधकमाव 
में बीच में व्यवहार का वलपूर्वक अवलंबन झाजाता है,. जो कि आगे 
कहा जायेगा-। 

आत्मा निरपेक्ष निर्विकार भुत्र वस्तु है, उसमें- बन्ध-म्ोक्ष... आदि- 
झवस्थामेद तथा दशैन-ब्लान-स्वारित्र आदि गुण-मेदों -को लक्ष ,में लेकर 
ऐसी, श्रद्धा करनी, चाहिये कि-जैकालिक हुब :पूर्णखरूप; वर्तमान, :में ;मी ;. 
अखगण्ड -है,- यह प्रारंभिक मुख्य 'धर्म -है; पश्चात्‌ पूरे स्थिरता करने , में”: 
जितनी भूमिका की नि्मिलता बढ़े उसे ,उसम्रकार जानना; सो “व्यवहार है। 

जो पुरुष 'पहले दूसरे तीसरे / इत्यादि अनेक तावों“की परम्परा से 
पकनेवाले : भ्रंशुद्धू स्वर्ण के - समान “वस्तु की अनुत्क्ृप्ठ “मध्यमभाग-स्ताधकभाव !' 
की स्थिरता का, भनुभत्र करते है उन्हें भ्रतिम ताव- से उतरे*हुऐ. शुद्ध 
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स्व! के समाने पूर्ण केंवलेज्ञोनरूप उत्कष्ट साध्यमोव का अलुभव 
नहीं होता । 

राग को दूर करके स्थिरता करूँ! इसमें मन का संयोग और पर 
की अपेक्ना होती है, वह अशुद्ध 'अवस्था वंतेमान'में होती है। राग का 
ओमुक अंश में दूर होना ओर अमुंक अंश में रहना तथा अंशत: स्थिरता 
की वृद्धि द्वोना सो व्यवहार है। मिन्नं-मिल्ने भूमिका के अनुप्तार अनेक 
प्रंकार से ओर पूर्व अवस्था से मिन्न-मिन्न भावरूप से जिंसने मिन्न- 
भिन्न ( उत्पाद व्ययरूप ) एक-एक भाव स्वरूप अनेकभाव दिखाए है 
ऐसा व्यत्रह्मरन॑ंय विचित्र अनेक वर्णमाला के समान होने से' परिज्ञात 
उसकाल में प्रयोजनवान+* है। 

इसप्रकार, निश्चयनंय ओर व्यवहारनय के विंपय को यर्थांवत्‌ जानना 
प्रयोजनवान है। जैसे चौदहवे गुणस्थान से नीचे के गुणस्थान में जितने 
प्राण में मल्लिनता एवं निमलता के अंश हैं उन्हे उतने अश में जानना 
सो व्यवहार है, ओर पर-निर्मित्त के भेद से रहित त्रैकालिक एकरूप 
अक्विय, आत्मा को पूर्ण सामथ्येरूप अखण्ड जानना सो निश्चयनय अथवा 
परमाथ है । उसे शुद्धद्ृष्टि के द्वारा; लक्ष में लेकर, मेद को गोण करके 
पूणरूप बस्तु को मुवरूप से अ्रद्दा का अमेंद विषय बनाना सो 
सम्येकूदशन है । 

सम्पकदर्शन श्रद्धा ग्रुण की अवस्था है'इसलियें वह भी व्यवहार है। पुण्य 
के लक्ष से अंशतः स्थिर होने के लिये जो राग दूर करनें के विकल्प उंठते 
हैं>मेद होते हैं वह अंसदूभूत व्यवहार है । परवस्तु में अथवा देहांदि 
की क्रिया में आत्मा की किचितूमात्र भी व्यवहार नहीं है शुभरांगे 
की आदंरणीय मोनना' सो. अज्ञानं है ॥ - 

» प्रयोजन-प्र+योजन । प्र-विशेषरूप से, भवस्था भेद । योजनन्युक्त करना, 
जुड़ना । भख़यड जस्ठु के, भांश्रय से जितने, अवस्था के ,भेद हों .उनमें ज्ञान को 
जोड़ना सो प्रयोजन है । ब्रेकालिक ब्रव्य के साथ वर्तमान झवस्था की सेघि करना, 
सो ग्योजन है । 
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अपूर्व परमाथ-की श्रद्धा अत्यंत दुलभ बस्तु है, तथापि जो समकने 
के लिये तैयार होता है उसे छुलम है। पर में कतृत्व-मोक्तृत्व से 
रहित सर्वज्ञ के न्यायाजुसार यथाथे तत्व को जानकर जब यथार्थ श्रद्धा 
करता है तब उसी समय अंतरंग में अपूबे आनंद आता है। ' मैं आत्मा 
हूँ, में अपूवे आनन्द का वेत्ता हूँ?” ऐसा विकल्‍प भी जब बुद्धि में से 
दूर हो जाता है तब आत्मानुभव सहित निश्चय सम्यकदशन हो जाता है 
आर तब अपूर्वे आह्ाद का अनुभव होता है | हे भाई ! ऐसा बस्तु- 
स्वभाव अनन्तकाल में कमी नहीं जान पाया; जो जितना जाना वह 
सब पर का ही जाना है | पर से कमी किसी को लाम-अल्लाम नहीं 
होता । पुण्य, दया, दानादि की जो शुभभावना उत्पन्न होती है वह 
सी आत्मा के लिये लामकारक नहीं है, भस्तुत उस भाव को अपना 
मानने से संसार में परिभ्रमण करने का लाम मिलता है ! इस तत्व 
को एक-दो दिन में नहीं समका जा सकता। जिसे साम्प्रदायक पक्षपात 
अथवा मोह है उसे तो यह बात छुनने में भी कठिन मालूम होती है। 


भगवान आत्मा अरूपी सदा ज्ञान-आनंद का पिड है। उसके गुण 
भी अरूपी हैं ओर पर्याये भी अरूपी हैं ) उसमें परवत्तु का ग्रहण या 
त्याग किसी भी प्रकार से नहीं है । आत्मा त्रिकाल पर से मिन्न है, 
पर का कर्ता नहीं है, जिसे यह ज्ञान नहीं हैं वह यह मानता है कि 
में परका कुछ कर सकता हूँ और पर मेरा छुछ कर सकता है” किन्तु 
ऐसा कभी होता नहीं है, क्योंकि प्रत्येक वस्तु एक दूसरे से तीनकाल 
ओर तीनलोक में मिन्न-मित्र है। मित्र वस्तु पर का कुछ नहीं कर 
सकती प्रत्येक आत्मा अपने भाव में अनुकूल या प्रतिकूल जान या 
मान झसकता है इतना ही कर सकता है; इसके अतिरिक्त दूसरा कुछ 
नहीं कर सकता । 


आत्मा ने पर को कुछ पकड़ नहीं रखा है कि जिससे उसे छोड़ना 
पड़े । मात्र उसने विपरीत मान्यता बना रखी है कि मैं पर पदाये को 
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ग्रहण करता हूँ, छोड़ता हूँ, पर से मुझे लास होता है; और इसप्रकार 
रागद्वेष का अज्ञानभाव से ग्रहण का रखा है, इसलिये खललत्त करके 
सम्यकूज्ञान भाव से उस अज्ञान भाव को छोड़ना ही जीव की क्रिया है 
देह कि क्रिया आत्मा के आधीन नहीं है, तथापि जो यह मानता है 
कि मैं देह की क्रिया को कर सकता हैँ वह देह और आत्मा को एक 
मानता है । 


मैं पर के कतृत्व-भोक्‍ठृत्व से रहित अखण्ड ज्ञान-झानंद से परिपूर्ण 
हैं, परमाणु मात्र मेरा नहीं है, विकार के द्वारा प्रहण करने पर 
मन के संबंध से किचित्‌ मुक्त द्दोकर जहां अतरंग में स्थिर हा कि 
चहँ मिथ्याश्रद्धा ओर मिथ्याज्ञान का यथाथे त्याग (यय) आर निर्मल 
सम्यकुदशीन-ज्ञान का ठत्पाद होता दै। उस (सम्यकूदशन) के बिना व्रत, 
तप, चारित्र आदि सच्चे नहीं होते | संसार के माने हुऐ त्रत, तप, इत्यादि 
संसार के खाते में ही जाते है। मन वाणी देह की क्रिया से पुण्य-पाप 
अथवा घमे नहीं होता | यदि स्वये विवेक पूर्वक दृष्णा और राग को कम 
करे, कषाय को सूक्म करे तो पुण्य बंध होता है, घमे नहीं होता। 
इसका शभ्रथे यह नहीं है कि हम शुभ को छोड़कर श्शुभ में श्रवृत्त होने 
को कह रहे हैं। 


आत्मा अरूपी सूक्ष्म है। उसका सम्पूर्ण विषय प्रेतरंग में है। 
उसका कोई भी काये वाह्म प्रहृति के आधीन नहीं है। शुभभाव भी 
विकार है, उससे झविकारी गुण प्रगठ नहीं द्वो सकता | ऐसा ही स्वरूप 
त्रिकाल में होने पर भी झ्ज्ञानी ठसके द्वारा मानी हुईं अनादिकालीन 
विपरीत मान्यता के झञाग्रह को नहीं छोड़ता भोर स्वभाव की बात को 
छुनने या उसका विचार करने में उसे भारी घबराहट मालूम होती है। 
किन्तु जिसे वास्तविक सुख-शांति की चाह है उसे तो झपनी समस्त वाह्य- 
मान्यताओं का त्याग करना ही होगा । ज्ञानी की दृष्टि से देखा जाय 
तो त्रिकाल की विपरीत मान्यता का सत्यग्दष्टि में त्याग हो ही जाता है। 
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सम्यग्द्शन का विषय परमाथे ,है, किन्तु सम्यकऋदशन अर्थात्‌ श्रद्धा गुण 
की निर्मल अवस्था व्यवहार है | पूण अखण्ड को लक्ष में' लेना 
परमार्थरूप निश्चय है । स्थिरता के जो भेद होते हैं उन्हें जानना सों 
व्यवहार ' है, दूसरा व्यवहार नहीं, है । लोग यह मानते दैं कि पर-बस्तु, 
ओर शरीर इत्यादि की क्रिया एवं पुण्य इत्यादि व्यवहार है, और उससे 
निश्चय प्रगठ होता है, कितु यह सारी मान्यता अज्ञान है | अतरंग में 
जो शुभभाव की जृत्ति उत्पन्न होती है वह स्वभाव में सहायक नहीं है, 
इतना ही नहीं कितु जो निर्मल पर्याय के भेद होते हैं उसकी सहायता 
से भी मोदामाग प्राप्त नहीं होता । मात्र अख़णड द्रव्य के आश्रय, से 
मोक्षमागे प्राप्त होता है। वह बात जीव ने कभी नहीं छुनी इसलिये उसे; 
यह नई मालूम होती है ओर कठिन मालूम होती है | कितु परावलंबन 
से ,गुण होता है-लाभ होता है, शुभराग के, व्यवहार से निश्चय घम “ 
होता है, इसप्रकार मानने वाले निज गुण का धात करते हैं । जो यह 
मानते हैं. कि अमुक वस्तु का त्याग करने से निजगरुण का प्रकाश होगा 
उन्हें अपने आंतरिक पूर्ण गुण की शक्ति का विश्वास नहीं है | तीनलोक 
और, तीनकाल में भी व्यवहार से परमार्थ प्रगठ नहीं हो स्रकता । 


परमाथ-श्रद्धा होने के वाद गुण की निमलता की बुद्धि के अनुसार 
जिस गुणस्थान में जैसी स्थिति होती है वहाँ वैसा ही व्यवहार आजाता 
है। जबतक पूर्ण केव्लज्ञान नहीं होता तबतक जो स्थिरता करनी शेष 
रहती है वह भी व्यवहार है। अमेद की दृष्टि सहित गुण की निमलता 
के जो भेद होते हैं वह व्यवह्वार है। देह की क्रिया में, पुण्य में अथवा 
बाहर अन्यत्र कहीं व्यवहार नहीं है। बाह्य-मान्यता का आग्रह समझ 
कर छोड़े बिना परमा्थरूप अंतरंग तत्त्व की अपूबे बात जगत को नहीं 
रुचती, किन्तु इसे समझे; बिना धर्म नहीं होता, बीतराग का घर्म तो 
यही है। बीतराग अपनी कोई संकुचित हृद नहीं बाँधते; बीतराग को 
किसी का पक्ष नहीं होता। सर्वेज्ञ वीतराग कहते हैं कि व्यवहार पर 
की अपेक्षा से होने वाले भेद को अहण करता है इसलिए उस्त भेद , 
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के द्वारा गुण की निर्मेलता नहीं होती |पर-निमित्त के भेद से रहित 
परिपूर्ण, निर्मल, अखण्ड शरुवस््रसाव को जानना सो निश्चय है, और 
यह सममना कि चोदह गुणस्थान तक के जितने भेद होते हैं वे पर- 
मार्थरूप नहीं हैं, सो व्यवहार है। 

व्यवहार का यह अथे नहीं है कि 'भमुक प्रदृत्ति करना सो व्यवहार 
है! किन्तु पर्याय के भेद को यथार्थ जान लेना? सो व्यवहारनय# 
है। जो निमेलता बढ़ती है सो ज्ञान का विषय है। उस्त खण्ड- 
खण्ड रूप अवस्था के भेद को देखने से छम्मस्थ के विकल्प हुए बिना 
नहीं रहते । ऐसा व्यवहार छम्मस्थ के बीच में आता तो है किन्तु ज्ञानी 
उसे आदरणीय नहीं मानते। 

शुद्ध पारिणामिक भाव कहो, अखण्ड ज्ञायक वस्तु कहो, अथवा 

परमाथे स्वभाव कहो वह सब एक ही है। उत्त अखण्ड की मिल श्रद्दा 
ओर निर्मल दशा अखण्ड परमार्थ के बल से प्रगट होती है। भेद के लक्ष 
से; विकल्प से, शुभभाव से अथवा किसी भी प्रकार के व्यवहार से 
निश्चयद्वष्टि (परमार्थस्वभाव) प्रगठ नहीं होती | 

यदि कोई कह्ढे कि-प्रथम भूमिका तो तैयार करनी ही चाहिये! 
किल्तु इस प्रश्न की आवश्यकता ही नहीं है। लोक व्यवहार में भी भले 
घर के लोग कहते हैं कि स्वप्त में भी कुशील का सेवन नहीं करना 
चाहिये। अनीति, असत्य, परल्लीगमन, चोरी इत्यादि हमारे कुल में नहीं 
हो सकते | इसप्रकार जिश्चके लोकिक सज्जनता की महिमा होती है 
उसके भी अमुक तुच्छ वृत्तियों का विकार प्तहज ही छूट जाता है। 
धर्मात्मा जीव तो लोकोत्तर उच्च-परिवार का है, लोकोत्तर परमाये में सर्वोत्तष 
सिद्ध परमात्मा की जाति का ही है। मैं उन्हीं जैसा हूँ ऐसी श्रद्धा में 
उत्कृष्ट स्वभाव की महिमा होने पर अमुक राग-द्वेष के भाव सहज ही 
चूब्नतैहैं।....___._._._._._._._._._._._._._._. प_- 

# नयध्यथायतया जाने हुऐ पदाथ में से एक पहलू को मुख्य और दुसरे 
पहलू को गोण करके जानने वाला ज्ञान [ 
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मेरा स्वभाव, मेरी आत्मजाति पूर्ण उत्कृष्ट स्वभाव को प्राप्त परमात्मा 
जैसी है। में अनन्तज्ञान, अनन्तदशेन, अनन्तसुख और अनन्तबल इत्यादि 
अनन्तगुणों का पिड ह्ूँ। उस शक्ति के बल से शभ्राति का नाश और 
चुछ राग-द्वेष का सहज ही ह्ास होजाता है। 

पर-लक्ष से चाहे जितना करे तो बससे राग-द्वेष मंद हो सकते 
है, किन्तु प्रात्मप्रतीति के बिना सवेधा अभाव नहीं हो सकता । झनंत- 
काल व्यतीत हो गया उसमें बहुत कठिन साधन अनंतबार किये किन्तु 
परमार्थ को नहीं सत्मक पाया । अंधकार को साफ करने के लिये माड़या , 
सूप इत्यादि की आवश्यक्ता नहीं होती किल्तु प्रकाश ही झावश्यक होता- 
है । उसीप्रकार अज्ञानरूपी अधकार को दूर करने के लिये सम्यकुज्ञान 
का प्रकाश आवश्यक होता है । 


शंका;-शुभमाव से भागे क्यों नहीं बढ़ा जा सकता £ 


समाधान:--अनंतबार शुभभाव किये तथापि झअंशमात्र भी घमे नहीं 
हुआ । जैसे वृद्ध की जड़ को सुरीक्षन रखकर यदि उसके पत्ते तोड़ 
लिये जाये तो वे पल्पकाल में पुनः: पीक उठते हैं-उग शाते हैं; उसी 
प्रकार अज्ञानरूपी जड़ को सुरक्षित रखकर यह माने कि मैंने राग-दवेष 
को कम कर लिया है तो उससे कोई लाभ नहीं है, परमाथे से राग-देष 
कम नहीं हुआ है क्योंकि वह पुनः अंकुरित हो जाता दै भोर बढ़ने 
लगता है |] 
अखगणड दृष्टि की ही स्त्ची महिमा है, जहाँ न विकार है और न 
भेद है। त्रैकालिक ध्रुव अखण्ड स्वभाव को लक्ष में लेने पर मोक्षापर्यायः 
भी उसके अन्तगत हो जाती है, इसलिये बन्ध-मोक्ष के भेद भी श्रद्धा 
के अखण्ड विषय में नहीं हैं, व्यवहार में ही बन्ध-मोक्ष है। यदि ऐसा 
- न हो तो बंध को दूर करके मुक्त होने का उपदेश ही इथा सिद्ध होगा।- 
दृष्टि के शुद्ध होने पर दृष्टि के अखण्ड लक्ष के बल से राग को दूर 
करके स्थिरता होती ही रहती है। 
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इसप्रकार तीथे और तीथेफल की व्यवस्था है। मोक्ष का उपाय 
(सम्यग्दरोन, ज्ञान, चारित्ररूप अपूरपर्याय) तीथे ओर पूरे निमेल अब- 
स्था की प्राप्ति तीर्थफपल है। परमाथरूप निश्चय वस्तु में मोक्ष का 
मागे और मोक्ष ऐसे जो दो मंग होते है सो व्यवहार है, और अखण्ड 
चस्तुस्वरूप को लक्ष में लेना सो निश्चय है। 


सर्वेज्ष भगवान ने एक वस्तु में व्यवह्यर ओर निश्चय दोनों कहे है। 
चने को भूनने पर कचास्त का नाश ओर स्वाद का उत्पाद होता है, 
ओर दोनों अवस्थाओं में चने का प्रोव्यल्ल बना रहता है, इसीप्रकार 
आत्मा में भूलरूपी कचास ओर दुःखरूपी कषायलापन अज्ञानभाव 
से -अवस्थादृष्टि से होता है। किन्तु जिसे वह भूल ओर दुःख मिठाना 
है उसे भूल और विकार से रहित आत्मा के शरुव स्रभाव की प्रतीति 
करके उसमें एकागम्र होना चाहिये | इससे अपूर्ण अवस्था का क्रमशः 
नाश ओर पूर्ण निर्मेल अवस्था की उत्पत्ति" होती है, ओर उन दोनों 
अवस्थाओं में आत्मा एकरूप-प्रुवरूप से स्थिर रहता है | अज्ञान! ओर दुःख 
की अवस्था के समय भी आत्मा में पूर्ण ज्ञान-आनन्दस्वभाव भरा छुआ 
है। उसप्त स्वभाव में अज्ञान और दुःख को नाश करने की शक्ति प्रति- 
क्षण विद्यमान है। उस निरपेज्ञ अखण्ड निमल स्वभाव में अभेददृप्टि 
का बल होने पर विकारी अवस्था का नाश ओर अनुपम आनन्द 
की उत्पत्ति हो सकती है। वतेमान अवस्था के समय भी त्रैकालिक 
पूणे शक्ति भ्ुवरूप से भरी हुई है | उसमें दुःख या भूल नहीं है। 
भूल ओर विकाररूप अवस्था तो वतेमान एक-एक समयमात्र की 
( अवाहरूप से-अनादि की ) है | नित्य अखणड शुद्धस्वभाव के लक्ष 
से उस भूल और विकार का नाश हो सकता है। 





१ मोक्ष-प्रात्मा की अंतिम से पेतिम पूर्ण निम्ल अवस्था अथवा विकार से 
सवथा मुक्त होने पर कम-चंघन से छूट जाना | 

३ अज्ञान-्अपने वास्तविक स्वभात्र झी अप्रतीति । 

३ हु-खत्ञपने सुख शुण की विवरीत अवस्थारूप विकार । 
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भेद को जानने वाला व्यवहार है। परमार में वह भेद प्राय नहीं 
है। व्यवहार से परमाथे नहीं पकड़ा जाता। एकरूप अभेद परमाथे कां 
निश्चय करने पर उसके बल से जो निर्मल पर्याय प्रगट होती है बही 
रुषाथेरूप व्यवहार है। बाह्य में कहीं मी व्यवहार नहीं है। जगत को 
यह रुचे या न रुचे किन्तु तीनलोक ओर तीनकाल में यह बात 
अपरिवतेनीय है 4 अहो ! यह अपूर्व बात जिसकी समझ में आजाती है 
उसका तो कहना ही क्‍या है। किन्तु जिसे यह वात प्रेम से सुनने को 
मिलती है उसका भी अहोभाग्य है। जो हीरा साने पर चढ़ता है उसका 
मूल्य तो अधिक होता है, किन्तु उसकी जो रण खिरती है उसका भीं 
पर्याप्त मूल्य आता है। बीतराग के मागे में मात्र परमतत्व के ही गीत 
गाये हैं। कोई यथाथे को न समझे किन्तु सुनने में उत्ताह रखे तो भी 
ऐसा उत्तम पुण्य-वंघ हो जाता है कि जिससे भविष्य में ऐसा उत्तप्त 
तंत्ल, छुनने का योग पुनः प्राप्त होता है। यदि चतेमान में हीं 
पुंय्य का निषेघ करके अपूर्व पुरुषाथे के द्वारा खरूप को संममे तो 
अपूवे भुण-घम का लाभ होता है। पुण्य का आदर करना अविकारी 
आत्मा का अनादर करना है । अनंत गुण का पिंड ज्ञानस्वरूप झात्मा 
जब अपने गुण से विपरीत चलता है तत्र पुण्यादि होता है। पुण्य तो 
गुण की जलन है। हे प्रमु ! पुण्य-्पाप से तेरे शुर्यों की हत्या 
होती है। 
आत्मा अविकारी अखण्ड है। पुण्य-पाप विकार में युक्त होकर 
हीनता करने से जो पुण्यवंध होता है उसे ठीक मानना ऐसा है जैसे 
अपने पैर को कट्वाकर कोई हर्ष मानता है। आत्मा के गुण जलकर 
राख हो जाते हैं तब पुण्य होता है। जो कि क्षणभर में उड़ जाता है 
' ऐसे पुण्य में क्‍यां मिठास है! तू तो अपने आनेंदरस से परिपूर्ण प्रभु 
है; तुफे उसकी महिमा की प्रतीति क्‍यों नहीं होती! 


माता पुत्र को 'पयांना बेठा! कहकर छुलाती है, तब्र उससे विपरीत 
रीति से ज्ञानीनन स्वरूप की अचित्य मंहिमा दिखाकर तुमें अनादिकोलीन 
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अज्ञानरूपी नींद में से जगाते हैं। पुण्य-पाप-विकार तेरा स्वरूप नहीं 
है, किन्तु चतेमान अवस्थामात्र का. विकार है, उसका तथा निर्मल 
अत्रस्था के भेद क़ा लक्ष गोणश करके त्रिकाल एकरूप ज्ञायक को लक्ष में 
ले तो प्रस्मार्थ ओर व्यवहार दोनों का ज्ञान-सम्यकज्ञान होता है; कितु 
वस्तु को युथार्थतया परिपूर्ण नहीं जानता | ग्रदि ग्रथावत्‌ वर्तमान अबस्था 
को न जाने तो पुरुषाथे करके राग-ह्वेब का नाश और गुण की निर्मलता 
का उत्पाद नहीं द्वो सकता | ग्रतीति रहित व्यवहार क्रूठा है। यहेँ। 
यथार्थ प्रतीति होने के बाद की ही बात है । 


जैसे सोने को. शुद्ध जानने के बाद ही अआच दी जाती है इसी- 
प्रकार पंंहेले स्वेज्ञ वीतराग ने जैसा स्वरूंप कहा है वैसा ही संवंज्ञ के 
न्याय, युंक्ति, प्रमाण से झोर सत्समागम से जाने, पश्चात्‌ त्रैकालिक 
अभेद 'एकाकार ज्ञायकरूप से अंगीकार करे; श्रद्धा के अभेद विषय में 
झनुभव करने के वाद यथाथे बस्तु में निःसंदेहता आती है कि मैं 
त्रिकाल में ऐसा ही हूँ, स्वतत्र हूँ पू्े हूँ, उसमें अवस्था के भेद गौण 
हो जाते हैं | बह यह जानता है कि एक्ररूप श्ुब वस्तु के विषय में 
झनेक भेद आदरणीय नहीं है | किसी. समय उसे जानना (व्यवहारनय) 
प्रयोजनवान है. तथापि सम्पूरं काल (परमाथे) से अखण्ड धुव स्रेभाव 
लक्ष में लेना-ही मुख्य है । 


प्रश्न:-आत्मा को जानने के बाद राग-द्वेष कैसे दूर होता है £ 


उत्तर:-मै पूरा हैं, अखण्ड हूँ ऐसे पविन्न स्वभाव-की प्रवीति के बल 
से पूणे की ओर का झुकाव बढ़ता है, और उससे रागछवेष का नाश 
हुए बिना नहीं रहता । लोग यह मानते है कि बाहर की कोई प्रद्ृत्ति 
करने पर गुण-लाभ होता है; ऐसा मानने वाले अपने में विद्यमान 
अनंतशक्ति से युक्त अनंत गुणों को नहीं मानते । मैं अनत गुणों का .. 
परिड हूँ, पर से तथा विकार, से मिन्‍्न हूँ ऐसी प्रतीति करे ओर अंतरंग 
में यथार्थ निर्णय करे कि मैं अनादि अनंत ख्तंत्र हूँ, ज्ञानानद से परि- 
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पूर्ण हूँ, जो छारणिक विकार दिखाई देतां है वह मैं नहीं हूँ, इसप्रकार 
अखण्ड गुण की इृढ़ श्रद्धा के बल से विकार दूर होता है । 


विकार की अवस्था ओर भंशिक विकार के दूर हो जाने पर जो 
आंशिक निमेल अवस्था होती है वह भी अ्रेददवष्टि में ग्राह्म नहीं है, 
मात्र व्यवहार से ज्ञातव्य है। उस पर्याय के भेद पर लक्ष करके रुकना 
नहीं चाहिये। में अखण्ड ज्ञायक हूँ, इसप्रकार अभेद श्रद्धा का विषय 
डी मुख्य है। उसका ज्ञान करके, राग को दूर करके निमल ग़ुंण में 
स्थिरता करना सो चारित्र है। यह तीनों निमल गुण की अबस्थाएँ हैं। 
सम्यकश्रद्धा-ज्ञान-चा रित्र को भगवान ने व्यवहार कहा है, क्योंकि ज्ञायक 
वस्तु प्मनंतगु्णों का एकरूप पिड है। उसमें अशुद्धता का नाश और 
शुद्बता (शुद्ध अवस्था) का उत्पाद अथवा दर्शन, ज्ञान, चारित्ररूप तीन 
भेद करना सो व्यवहार है । आत्मा का व्यवहार पर में नहीं है। 


एकरूप स्वमाव को न मानकर; पुण्य-पाप विकार मेरा कतेव्य है, 
मैं पर का कर्ता हूँ, पर मुझे हानि-लाभ करता है, इत्यादि मान्यता 
के साथ रागह्रेषरूप में अनेक विकारों में परिवतेन होता है, यही 
संसार#8 है | सत्री, धन, पुत्र, शरीर इत्यादि पर में झात्मा का संसार 
नहीं होता, किन्तु उनमें अपनेपन की जो बुद्धि है सो संसार है। 
संसार आत्मा की विकारी अवस्था है, ओर मोक्ष आत्मा की पूर्ण निमल 
अवस्था है। जो संसार-मोक्ष आदि तीनोंकाल की सम्पूरो! अवस्थाओं का 
अभेद पिण्ड है, वही अनंत ग्रुणों का पिड झञात्मा है। उसके अभेद लक्ष 
से सम्यकदशन प्रगठ होता है| उस परमाथेस्वरूप में जो अमेद निश्चय- 
रूप श्रद्धा है सो व्यवहार है । उप्त श्रद्धा के द्वारा अभेद स्वरूप को 
ओर एकाकार दृष्टि का बल लगाने पर स्वसंवेदन बढ़ता है अर्थात्‌ अत- 
रंग अनुभवरूप आनंद का भोग बढ़ता जाता है । 





#“सेसार-ससरति इति ससार:” श्र्थात्‌ एकरूप न रहकर सिन्न-भिन्न प्रकार से 
परिश्रमण करना श्रयवा सम्यकृस्वभाव से हट जाना | 


पे 
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पुण्य-पाप रहित स्वाबलंवी निर्मेल दशैन-ज्ञान-चारित्र की अवस्था 
का प्रगठ होना सो व्यवहार है, तीथे है और भमभेद स्वभाव की दृष्टि 
के बल से अंतर गुण की निर्मलता के द्वारा पूरी निर्मल केवलज्ञान का 
प्रगट होना सो तीर्थ का फल है । इसप्रकार पुण्य-पाप के भाव से 
रहित मोक्ष का मागे ओर मोक्ष दोनों व्यवहार हैं | 


सम्यकदशन भी अवस्था है क्योंकि वह प्रतीति गुण की पर्याय है, 
इसलिये" वह व्यवहार है । राग-द्वेष और संकल्प-विकल्प का वेदन 
करना मेरा स्वरूप नहीं है । मैं अखण्ड ज्ञायकरूप से एकाकार भुब हैं, 
ऐसी अमेददृष्ट के बल से अभेद स्वसंवेदनरूप से जो निर्मल अवस्था 
प्रगट होती है वह व्यवहार है। यह कहना कि-सम्यकदशन-ज्ञान-चारित्र- 
रूप तीन अवस्थाओं के द्वारा निर्मल मोक्ष अवस्था, प्रगट हुई है, सो 
व्यवहार-कथन है, क्योंकि मोक्षमार्ग अर्थात्‌ अपूर्ण पर्याय से मोक्ष प्रगठ 
नहीं होता कितु उसका अभाव होने पर मोक्ष प्रगठ होता है । सम्यकू- 
दर्शीन-ज्ञान-चारिजिरूप मोक्तमागे कारण और मोक्ष उसका कार्य है-यह 
व्यवहार है । मोक्ष का निश्चय कारण द्रव्य है | पूण अखण्ड द्ृब्य के 
बल से मोक्षदशा प्रगट होती है वह अखण्ड सामथ्यरूप वस्तु की 
ही महिमा है उस अखण्ड का लक्ष करना सो निश्चय-पअगरेद दृष्टि है। 
निश्चय का विषय निरपेक्ष अखण्ड म्रुव वस्तु है । 


ऐसी बात अनादिकाल से कहीं कमी सुनी न हो और अनादि- 
काल से जिसे मानता आया है उससे भिन्न प्रकार के भाव उत्पन्त 
हूं। तो उनका मेल कहाँ। और कैसे विठाया जाय ! जैसे दुकान में हल्दी 
आदि विविध मसालों के बहुत से खाने भरे हों ओर हल्दी की ही जाति 
के ओर मसाले आये तो उसी खाने में घर देते हैं कितु हल्दी से मिन्र 
जाति का ठच्चग्रकार का माल आता है तो उसे रखने के लिये 
पुराने मसाले के खाने खाली करना पड़ते है; ओर इसके लिये दुकान- 
दार जल्दी निर्णय कर लेता है; उसीग्रकार अपूर्व आत्मधम के लिये 
अझनादिकालीन विपरीत मान्यता के खाने खाली करने का पुरुषाथ 
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आवश्यक होता है | आत्मा शअनादि-अनंत है, न॑ तो उसके प्रारम् 
है ने अत है और वह त्रिकाल स्वतत्ररूप से बना रहेगा | उसे किसी 
भी काल में, किसी भी क्षेत्र में, अथवा किसी भाव में पर-सर्ता के 
आधी होना नंहीं होता । सेयोग को जानने वाला सदा असंयोगी ज्ञांतां 
स्वरूप है | उसे जाने बिना जितना जो कुछ करता है वह सब 
ज्था है | 

अनादिकाल से कभी यथाथे वस्तु का विचार नहीं किया । «मैं हैं? 
तो मेरे स्वरूप को समकने का, प्राप्त करने का उपाय भी होना ही- 
चाहिये-बह तो है ही। प्रत्येक आत्मा में पूरी स्वरूप को समफने की; 
सूक्ष्म से सूक्ष्म बात को भ्रहण करने की ओर परमात्मदशा-सिद्धदशा 
प्रगठ करने की शक्ति प्रतित्मय त्रिकाल विद्यमान है। तथापि विपरीत 
सानन्‍्यता की जड़े बहुत गहरे तक पहुँची हुईं हैं इसलिये वह उसे नहीं 
मानता | अपने स्वरूप को समकना अपने को ही कठिन मालूम हो- 
ऐसा नहीं हो सकता; कितु रुचि नहीं है ओर अनाठिकाल से अपने 
स्वरूप का अनम्यात॒ बना हुआ है तथा पर के प्रति ग्रेम है इसलिये 
उसे कठिन मानता है। 


जहेँ। पूणे स्वरूप निश्चय का आश्रय हो वहाँ भेदरूप व्यवहार 
होता है। यह वात तीनकाल और तीनलोक में यथाथे नहीं हो सकती 
कि व्यवहार करते-करते निश्चय प्राप्त हो जाता है। निश्चय-परमार्थ 
की श्रद्धा से पूत्रे ओर श्रद्धा के पश्चात्‌ शुभभावरूप व्यवहार होता तो 
है, कितु उससे निर्मला प्रगठ नहीं होती | में अनन्तगुण का पिड हूँ; 
निर्विकार आनन्दकन्द हूँ, इसप्रकार पूणे का लक्ष करने पर, निमल 
अखण्ड की महिमा के होने पर सम्यकदशन प्रगट होता है, और इस्त 
सम्यकूदर्शन के साथ प्रत्येक गुण की आंशिक निमेल पर्याय प्रगठ 
होती है। 

परमार्थद्रष्टि का विषय संपूर! वस्तु है यह खयाल में आये बिना 
व्यवहार सच्चा नहीं होता। व्यवहार का विषय श्रवस्था है, वह सदा 
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स्थिर रहने वाली नहीं है इसलिये ग्राह्म नहीं है। जहाँ जो जैसा हो 
चहँँ। उसे वैसा जानना मात्र ही व्यवहार का प्रयोजन है। पूर्ण पर 
भार होने से अपूर्ण निर्मल पर्याय पूरी हो जाती है। जैसे सोने की डली 
में उच्च एवं सूक्म कलामय होजाने की शक्ति है यह निश्चंयपूर्वक जानने 
के बाद यह चिंता नहीं करनी पड़ती कि इसमें यह कला प्रगठ होगी 
या नहीं; इसीग्रकार अंखणड श्रुव आत्मा को यथायेतया यह जान लेने पर 
कि मैं सर्वज्ञ भगवार्न के समान ही हूँ ओर उन जैसी ही संपूर्ण शक्ति 
मु्में 'भी है, एवं वह पूणे दशा मुकसे ही प्रगट होगी-यह चिन्ता 
नहीं रहती कि शुद्ध स्वभाव कैसे प्रगठ होगा। में त्रैकालिक अनन्तशक्ति 
का पिड हैँ, उसके बल से निमल दर्शन, ज्ञान, चारित्र की अवस्था प्रगट 
होती है| उस अवस्था को अखण्ड के आश्रय पूर्वक जानना सो निश्चय- 
व्यवहार की संधि है। 


यह सब अंतरंग के अरूपी घम की बात है। इसे वही जानता है 
जितने अंतरंग भागे के रहस्य को प्राप्त किया हो अथवा जो उसे प्राप्त 
करने का प्रयास करता है; दूसरा कोई नहीं जान प्कता। 

आत्मा पर-निमित्त के भेद से रहित, अनंत गुणों का पिड, अनादि- 
अंनत, एकरूप है। उसकी संसार अवस्था (भूल और अशुद्धता) अनादि 
शात है, मोक्ष अवस्था सादि अनंत है । इसप्रकार एक अखगण्ड तत्व में 
बंघ-मोच्च, मलिनता-निरमेलता इत्यादि दो-दो पहलुओं के भेदरूप अवस्था 
को देखने वाली दृष्टि को गौण करके, त्रैकालिक श्रुव एकाकार पूर्ण 
वेस्तु का निर्मल अंमभेद लक्ष करने पर उसके बल से निर्मल सम्यक्ृदशन- 
ज्ञान-चारित्ररूप मोक्षमागे प्रगट होता है, ओर उस अखण्ड के बल से 
ऋमशः बढ़ते-बढ़ते पूर्ण निममल मोकद्धदशा प्रगठ होती है। वह दोनों 
व्यवहार हैं) मोझ्दशा प्रगठ होने से पूर्व शुद्दद्ृष्टि पूवोक अशुभ से 
बचने के लिये शुभ का अवलंबन होता है, वह असदूभूत व्यवहार है। 
उन (व्यवहार और निश्चय) दोनों नर्यों के ज्ञान की आवश्यका बत- 
लाते हुए कहा है कि।--- 
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“जद जिणमय॑ प्वज्जह ता मा ववहारणिच्छुए  मुयह। 
एकेण विणा छिज्जइ तित्य॑ं अरुणेश उण' तन्च ॥” 


अथ:--भगवान कहते हैं कि हे भव्यजीवो ! यदि तुम जिनमत को: 
प्रवतित करना चाहते हो तो अखण्ड परमा्थद्धष्टि और तदाश्रित अवस्था 
होने वाले भेद को जानने वाली व्यवहारद्ष्टि ( व्यवहार और 
निश्चय दोनों नयों ) की अविरोधी संधि को मत छोड़ो, क्योंकि व्यवहार- 
नय के बिना तीथे-व्यवहार मार्ग का नाश हो जायेगा और निश्चयनय 
के बिना तत्व (वस्तु) का नाश हो जायेगा। 
कोई कहता है कि-मुझे; अच्छा” (कल्याण) करना है तो उसका 
यह आशय हुआ कि जिसमें बुराई का अश न आये कितु संपूय अच्छा: 
रहे, नित्य स्थिर रहे, उसके उपाय में किसी अन्य का आश्रय न लेनाः 
पड़े । जो ऐसा होता है वह यथाथे हित-/अच्छा? कहलाता है। 


निसे हित करना है वह अहितरूप वरतमान अवस्था को बदलना 
चाहता है ओर हितयुक्त अवस्था को प्रगट करके उसमें स्थिर होना 
चाहता है। क्योंकि यदि अपनी अवस्था विकाररूप-अहितयुक्त न हो तो 
अहितपन से रहित हितयुक्तता होने की अपेक्षा कहाँ से आयेगी १ मैं 
मात्र हित का इच्छुक हूँ इसलिये जो हित है वह बना रहेगा ओर उस 
हित में जो विरोधरूप अहितपन है उसे अलग कर दूँगा, इसग्रकार नित्य- 
स्थायी और अवस्था को बदलने वाली दो भअपेक्ञाएं ( निश्चय ओर व्यवहार 
इन दोनों नयों की दृष्टि ) होगईं।. निसे आत्मा का निमल खभाव प्रगठ- 
करना है उसे यह दो नय (ज्ञान की दो भपेक्षाएे) जानना चाहिये। 

कोई कहता है कि 'मुफे भूल ओर विकार दूर करना हैं / जो दूर 
हो सकता है वह अपने स्वभाव में नहीं है ओर जिप्तका नाश करना 
चाहता है वह रखने योग्य त्रैकालिक स्वभाव से विरोधी है। इसका 
अथे यह हुआ कि जो नित्य एकरूप स्थायी है वह अच्छा है-प्राह्म है, 
ओर विरोधभाव दूर करनेः योग्य है | इसमप्रकार झुवस्वभाव के आश्रय से 
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अविरोधीमाव का उत्पाद ओर विकारी भाव का व्यय करना सो हित 
चरने का उपाय है। 


वस्तु में त्रिकाल सुख है, उसे भूलकर जो विकार के दु्खों का 
अनुभव कर रहा था उसकी जगह अविकारी नित्य स्वभाव के छक्ष से 
भूल को दूर करके भूल रहित स््रमाव में स्थिर रहने का अनुभव करने 
पर प्रतितमय अशुद्धता का नाश ओर निर्मलता की उत्पत्ति होती है। 
इसलिये यदि बीतराग के मागे को प्रवर्तित करना चाहते हो तो निश्चय 
ओर व्यवहार दोनों अपेक्ताओ को लक्ष में रखना होगा | 

जो उत्पाद-व्यय है सो व्यवहार है, और जो एकरूप घुब वस्तुद्द 
सो निश्चय है-यह दोनों आत्मा में है। परढ्व्य में, देह की क्रिया में 
था पुण्य में व्यवहार ओर आत्मा में निश्चय, इसप्रकार दोनों मिन्तन-मिन्र 
चस्तु में नहीं है। 

अखण्ड ब्ुबस्वभाव के अभेद विषयरूप से यथाये श्रद्धा करने पर 
उसमें खोटी श्रद्धा का नाश, सम्यक्दशन, ज्ञान, चारिज्ररूप निर्मल स्थि- 
रता की अशतः उत्पत्ति ओर अखण्ड वस्तु शरुव यथावत्‌ अखण्ड ओर 
खण्ड को जानने वाले दो नय बीतराग स्व्रभाव को प्रगठ करने के लिये 
जानना आवश्यक हैं] नित्य एकरूप वस्तु की प्रतीति ओर आश्रय के 
बिना बदलकर कहें रहा जायेगा ? इसलिये यदि परमार्थरूप श्ुत्र निश्चय 
को नहीं जाना जायेगा तो वस्तु का नाश ही जायगा, ओर वस्तु का 
नाश मानने से अवस्था का भी नाश हो जायेगा। और यदि वर्तमान 
अवस्था को वह जैसी है बैसा न जाने तो व्यवद्वारनय का विषय पुरुषा्थ- 
रूप मोद्माग लोप हो जायगा। क्योंकि अखण्ड वस्तु का लक्ष वतेमान 
पर्याय के द्वारा होता दै और पर्याय का सुधार द्रव्य के लक्ष से होता 
है । पर्याय तो, बतेमान वरतेनरूप अवस्था है, उसे वह जैसी है वैसा न 
जाने तो व्यवहार धमें-मोक्ममागें का लोप हो जायेगा । 

आत्मा अनादि अनन्त वस्तु है, पर से भिन्न और अपने अनन्त 
गुण एवं त्रिकाल की अत्रस्था से अमिन्‍न है । उसमें प्रतिक्षण अब्रस्था 
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बदलती ' रहती है । यदि अवत्था न बदले तो दुःखरूप अवस्था को दूर 
करके सुख नहीं हो सकता | समी जीव आनन्द-छुख़ चाहते हैं: कितु 
उन्हे यह खबर नहीं है कि वह कहाँ है और उसे प्राप्त" करने का क्या 
उपाय है। सुख ओर खुख़ का उपाय अपने में ही है किन्तु उसकी सच्ची 
श्रद्धा नहीं है । पर में कल्पना से खुख म्रान-रखा है क़िन्तु वास्तव में 
पर के आश्रय से छुख नहीं हो सकता । सबको चिरस्थायी सुख चाहिये 
है, किसी को दुःख अथृवा अपूर्ण सुख नहीं चाहिये । अनन्तकाल से- 
छुख के लिये सभी प्रयत्न करते हैं इसलिये यह स्वतः सिद्ध -है कि लोग 
कहीं खुख के अस्तिव को स्वीकार तो करते ही हैं, झोर उसे प्राप्त 
करने का उपाय भी अपनी कल्पना के अनुसार करते हैं। दूसरे को 
मारकर, परेशान करके, अपमान के प्रसंग में उसकी हत्या करके भी... 
आईं हुईं प्रतिकूलता का नाश करना चाहते हैं । अज्ञानी जीव पहले. 
मरण को महात्रासदायक मानता था कितु कोई अनादर अथवा बाह्य 
प्रतिकूलता का प्रसंग आने पर उससे दूर होने के लिये अब जीने में _ 
दुःख मानकर मंरण को सुख का कारण मानता है । इसप्रकार जगत 
के प्राणी किसी भी प्रकार से खुख को प्राप्त करने के लिये हाथ पैर 
खेपते हैं इसलिये यह सिद्ध है कि वे सुख का ओर छुख के उपाय का 
अस्तित्व तो स्वीकार करते ही हैं; कितु उन्हें यह खबर नहीं है कि 
वास्तविक सुख कया है, वह कह है और कैसे प्रगठ हो सकता है, 
इसलिये वे दुखी दी बने रहते है। 

अब यहाँ यह कहते हैं कि निश्चय ओर व्यवहार किसप्रकार 
आता है । ; 
लोग धर्म के नाम पर बाह्य-प्रद्ृत्ति में व्यवहार मानते हैं-। वे यह 
मानते हैं कि यदि पुण्य करेंगे या शुभभाव करेंगे तो लाभ होगा। 
कितु वे उप्तमें नहीं देखते जो आत्मा ही अनन्तमुण का धाम-पूर्ण 
सुख का सत्तास्थान है। छुख के लिये म्तद्यु का इच्छुक भअज्ञानसाव से 
वर्तमान समस्क्न संयोगों से छूटना चाहता है, इसलिये. परवस्तु के बिना“ 
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अकेला रहूँ तो छुख होगा ऐसा मानकर एकाकी रहकर सुख लेना चाहता 
है, इसलिये यह स्वीकार करता है कि-मात्र अपने में ही अपना सुख 
है। इसका अथे यह हुआ कि जो पर के आश्रय से रहित सुख रद्दता 
है वही सश्चा सुख है) इससे तीन बातें निश्चित होती हैं:--- 

(१) छुख है (२) छुख का उपाय है (३) पर के आश्रय से रहित 
स्वयं अकेला पूरे स्वाधीन सुखत्वरूप स्थिर रहने वाला है। ऐसा 
होने पर भी अपने को भूलकर दूसरे से सुख प्राप्त करने का प्रयत्न 
करता है। छुख की पूरे प्रगठ दशा भोक्ष है और पूर्ण सुख को प्रगठ 
करने का उपाय मोक्षमागे है। 

आनंद आत्मा में है, इसकी खबर न होना सो अज्ञानभाव है। ओर 
ज्ञान-आनंद मुझमें ही है, पर के संबंध से मेरा ज्ञान-आनद नहीं 
है, ऐसी श्रद्धा का होना ज्ञानभाव है । 

मात्र तत्त (अपने शुद्धस्वमाव) में विकार (पुण्य-पाप के शुभाशुम- 
भाष) नहीं हो सकते; किन्तु आत्मा के साथ कमे-जड़ रजकण का जो 
निमित्त है वह पर के अवलम्बन से वरतेमान विकार होता हैं। अशुभ 
भाव को छोड़कर तृष्णा को कम करने के लिये शुभमाव ठीक है, 
किन्तु उन शुभभावों से झविकारी आत्मा का धर्म नहीं हो सकता | 
आत्मस्वरूप को यथार्थतया नहीं समकता ओर आँखें बन्द करके बैठा रहता 
है, तब अंधेरा ही तो दिखाई देगा और बाहर जड़ की प्रवृत्ति दिखाई 
देगी । भ्ज्ञानी यह मानता है कि रुपया पैसा देने से धर्म द्वोता है 
-परमाथ होता है किन्तु रुपया पैसा तो जड़ है, उसके स्वामित्व का 
भाव ही विकारी है। जड़ वस्तु जीव के आधीन नहीं है। जो स्वामित्व 
भाव से राग और पुण्य के काम करता है उसे अरूपी, अतीन्द्रिय, 
साक्तीस्वरूप, ज्ञाता-इृष्ठास्वभाव की प्रतीति नहीं है | पहले से ही किसी 
भी ओर से कोई विरोध न आये ऐसी दढ़ श्रद्धा के द्वारा सर्वज्ष के 
न्‍्यायानुसार झात्मा में अखणड पूरी वस्तु का निर्येब करना चाहिये; 
उश्चके बिना पर का करेत्व-स्वामित्व माने बिना नहीं रहता ] 
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मोद्चरूपी फल के लिये निश्चयनय और व्यवह्ारनय-इन दो अयपेक्षाओं 
को जानना चाहिये | दही को बिलोकर मक्खन निकालने के लिये 
जब मथानी चलाई जाती है तब उसमें रस्सी तो एक होती हैं किन्तु 
उसके छोर दो होते हैं; उसमें से जब एक छोर को खींचते हैं तब दूसरे 
छोर को छोड़ देने से काम नहीं चल पकता, ओर जब दूप्तरी ओर के 
छोर को खींचते हैं तव पहले छोर को नहीं छोड़ देते। भोर एक ही 
साथ दोनों छोरों को खींचने से काम नहीं चलता तथा एक ही 
साथ दोनों छोरों को छोड़ देने से भी काम नहीं बनता, किन्तु एक को 
खींचते समय दूसरे को ढ़ीला करने से मथानी चलती है, दही बिलोया 
जाता हैं और तव मक्खन निकलता है | इसीप्रकार भगवान आात्मा 
अनादि अनन्त है, अपनी अनन्त गरुणरूपी शक्ति से एकरूप है; 
उसे अमेद घुबरूप जानना सो निश्चय है। उस निश्चय के द्वारा जब 
अखणड वस्तु पर भार देना होता है तव विकार और निमल अवस्था के 
भेद गौण हो जाते हैं | अवस्था के विना द्ब्य का लक्ष नहीं होता 
ओर वस्तु के लक्ष के विना अवस्था निमल नहीं होती । ग्यारहवी गाथा 
में त्रैकालिक अखणड स्वभाव की मुख्यता होने से ओर अवस्था के 
जितने भेद होते हैं वे सब ज्ञणिक होने से उन्हे अभूताथ कहकर 
व्यवह्वारनय को गौण किया था किंतु यदि अवस्था ,का निषिध करे तो 
विकार का नाश और अविकारी निर्मल अवस्था का प्रगठ होना कैसे 
वन सकता है ! मोकझ्षमाग में दो प्रकार जिस-जिस भूमिका में जैसे होते 
हैं उन्हें यदि वैश्ता न जाने तो ज्ञान की भूल होजाती है ओर ज्ञान की- 
भूल से व्यवहार तथा पसमार्थ दोनों में भूल हो जाती है; इसलिये सच्चा 
पुरुषाथ नहीं हो सकता- ओर जिनमागे (बीतराग मार्ग ) का नाश हो 
जाता है | इसलिये भगवान ने कहा है कि-यदि निमेल आनन्द की 
पूरी भचस्या प्रगट करना चाहते हो तो दोनों अपेक्षाओं को लक्ष में रखना। 

यदि वर््षमान में विकार न हो तो दुःख का संबेदन किसे हो £ 
देह को तो कुछ खबर होती नहीं-है ओर ज्ञाता ने अपनी वर्तमान अवस्था 
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में जो परसम्बन्ध के लक्ष से भूल तथा पिंकार किया है वह च्णिक अवस्था 
मात्र के लिये है। विकार अधिकार कीं विपरीत दशा है। वर्तमान 
अवस्था में प्रवतेमान बिकार अंखण्ड भरुवस्वमाव के लक्ष से दूर होजाता 
है। विकार का नाश और अंविकारी अवस्था का होना तथा उसे जानने 
वाली व्यवहारद्यष्टि एवं नित्य अखण्ड वस्तु की लक्षभूत निशचयदष्टि 
दोनों प्रयोजनवान हैं| अर्थात्‌ ज्ञान करने योग्य है। 

निश्चय ओर व्यंवह्वार दोनों भीतर अरूपी तत्व में हैं, उसे जांने 
बिना निर्मेल्ेंता का पुंरुंषाथे नहीं होता | अखण्ड तत्व के ऑश्रयपूवेक 
जानने में हेय-उपादेयें का विवेक करने वाला ज्ञान निम्ले होता हैं; 
पूरी निभल होने पर भेदरह्वित केव्रलज्ञान संपूर्ण ज्ञान प्रमाण होता है। 
जैसे मक्खन के तैयार हो जाने पर मथानी की रस्सी के दोनों छोर को 
पकड़ने का काम पूंरा हो जाता है, उसीप्रकार पूर्ण वीतरागतारूप 
' क्केबलज्ञान के ही जाने पर पूण प्रमाण हो जाता है, ओर तब वहँ। दो 
नयों का भेद नहीं रहता, उसमें निश्चय व्यवहार के दो पहलू गोण- 
मुख्य नहीं होते । 

जहँँ। पूरी चीतरागदशा नहीं होती वहाँ बीच में शुभभावरूप व्यवहार 
आये बिना नहीं रहता] वह शुसभाव असदूभूत व्यवहार दे | वह वस्तु 
में नंहीं होता कितु परावलंब्रन से नया होता है। अखण्ड निर्मल के 
लक्ष से जितनी स्थिरता होती है वह सद्भूत व्यवहार है। निश्चयदष्टि 
में भंग की अपेक्षा नहीं होती । आत्मा अखण्ड, श्रुव, एकाकार, ज्ञायंक 
है, ऐसे अकषायभाव के लक्ष से अप्तुक अंश में निमेलमभाव प्रंगठ होते 
है, उतप्तके साथ जितना शुभभाव होता है उसे उपचार से शुण में 
निमित्त कहना सो असदूसूत व्यवहार कहलाता है। कितु जिसकी यथारथे 
निराव्रलम्बी गुण की दृष्टि नहीं है उसका शुभभाव उपचाररूप व्यवहार 
सी नहीं है । 

'अंशुंभ से बचने के लिये शुद्धसंवरूप के संम्सुंख रंहकर अपनी भूमिका 
के अंनुंतार ज्ञानी के शुंभभाव होता है किन्तुँ ठंससे वह लाभ नंहीं 
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मानता । वह यह जानता है कि-जितना राग दूर. हुआ उतना भाव 
निमल होता है। वह यह कदापि नहीं मानता कि-शुमभाव में युक्त 
होना राग को दूर करने का उपाय है; किन्तु वह यह मानता है कि 
अखणड निर्मेलस्वभाव पर निर्मलश्रद्धा की शक्ति लगाने से, अभेद में एकाम्र 
दृष्टि से उन्मुख होने से निर्मल पर्याय प्रगट होती है । शुभ की पग्रइत्ति 
से राग मेंद होता है किन्तु उसका अभाव नहीं होता.। शुभ प्रवृत्ति 
धम का सच्चा उपाय नहीं है; किन्तु निद्त्त स्वरूप के अभेद लक्ष से 
स्थिर होना सच्चा उपाय है। अंतरंग विषय का मेल किसी बाह्य प्रदृत्ति 
के साथ नहीं होता, गुण-गुणी से प्रगट होता है। इसकी विधि 
अतरंग तत्यद्वष्टि वाले ही जानते हैं। 

भावाथ--सोटंची सोना प्रसिद्ध है, यदि सोटटंच से किचित्‌ न्यून 
छहो तो उसमें पर-संयोग की कालिमा रहती है, इसलिये तावे के उपचार 
से सोना अशुद्ध कहलाता है | वही सोना जब ताव देते देते अतिम- 
ताव से उतरता है तब सोठंची शुद्ध सोना कहलता है। जिन लोगों 
को सोर्टची सोने का ज्ञान श्रद्धान और प्राप्ति हो चुकी है उन्हें उससे 
कम के सोने का कोई प्रयोजन नहीं होता किन्तु जिन्हें त्ोटची शुद्ध 
सोने की प्राप्ति नहीं हुईं है उन्हे सोटंची से कम का सोना भी प्रयो- 
जनवान होता है। इसीप्रकार यह जीव नामक पदार्थ पुदूगल के संयोग 
से अशुद्ध-अनेकरूप हो रहा है। सवे परू्ज्यों से मिन्न, एक ज्ञायकत्व 
मात्र का ज्ञान, श्रद्वान तथा आचरणरूप प्राप्ति-यह तीनों जिसे हो गये 
हैं उसे पुदूगल संयोगजनित अनेक रूपता को कहने वाला अशुद्धनय 
कुछ प्रयोजनवान (किसी मतलब का) नहीं होता; किन्तु जहँतक शुद्ध 
भाव की प्राप्ति नहीं हुईं वहाँतक जितना पअशुद्धनय का कथन है उतना 
यथापद प्रयोजनवान है| जिन जीवों को सोटंची शुद्ध वे की भांति 
पूर्ण केवलज्ञान प्राप्त हो गया दै उन्हें श्रद्धा, ज्ञान, चारित्र के भेदों 
को जानना शेष नहीं रहता, उन्हें उनका ज्ञान तो पहले ही हो चुका 
है। आत्मा में उन्नतिक्रम की चौदह भूमिकाएँ दै। उसमें घमे का प्रारंभ 


जीवाजीवाधिकार : गाथा-१२ [ ३६५ 


चौथी भूमिका (चतुर्थ गुणस्थान) से निर्विकल्प अनुभव सहित, श्रद्धा 
के द्वारा पूरोस्वरूप भात्मा की प्रतीति होने पर होता है। पश्चात्‌ 
अखणड निमल वस्तु के लक्ष के वल से क्रमशः निर्मेलता बढ़कर पूर्ण 
निमल केवलज्ञान प्रगठ होता है । वहँ। पूरशरूप स्व-बरतु में पूर्ण निर्मल 
पर्याय की एकता होकर अखणरड प्रमाण होता है। फिर निश्चय-व्यवहार 
की गोणता-मुरुषता के भेद नहीं रहते। 


यद्यपि गन्ने में रस होता है कितु छिलके के संयोग को देखने पर 
रस अलग नहीं दिखाई देता; तथापि रस और छिलका भिन्न है ऐसे 
ज्ञान के बल से रस और छिलका अलग किया जाता है। तिल में जो 
खली होती है वह तैल का स्वरूप नहीं है, तथापि उप्चमें वर्तमान में 
तैल है यह जानने पर तैल के लक्ष से खली को जुदा किया जाता है। 
इसीप्रकार भगवान आत्मा के पुद्नल कमे के संयोग से अबस्था में राग, 
द्वेष, अज्ञान के विकारीमाव होते है वे बतेमान एक-एक समयमात्र के 
है, और अन्तरंग में अखण्ड स्वभाव पूण अविकारी भरुव है, यह जानले 
तो विकार दूर किया जा सकता है। भेद के लक्ष से राग होता है, 
ओर अखणड गुण के ल्क्ष से राग दूर होता है। 


आचरण का अथे इसप्रकार है;-आ --अनादि अनन्त एकाकार 
ज्ञान-आनन्दस्वरूप आत्मा है उसकी मर्यादा में, चरण-स्चलना, जमना, 
स्थिर होना | पुण्य-पाप के भेद से रहित अकषाय भाव को स्थिरता 
को स्वज्ञ मगवान ने चारित्र कहा है | ऐसा सममे बिना मात्र वाह्य- 
प्रदत्ति को चारित्र मानले और व्यतरहार-व्ययद्वार किया करे किन्तु समझे 
कुछ भी नहीं तो उसे धम कहे से होगा १ 

स्फटिक मणि में जैसे अपनी योग्यता" से लाल-काला प्रतिविम्ब 
दिखाई देता है तथापि बह उसका मूल स्त्रभाव* नहीं है, इसीप्रकार आत्मा 


१ योग्यता--क्षणिक झवस्था जिसे बदला जासकता दै।| 
२ स्वृभातनजजो पर-तिमेत्र के आठाय के बिना एफछूर स्थिर रहे । 
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में अज्ञानभाव से पुण्य-पापरूप अवस्था होने की योग्यता है। चह 
विकारी अवस्था आत्मा में होती 'है, उप्तका कर्ता अज्ञानी जीव स्वयं है; 
उसमें परवस्तु निमितत कहलाती 'है। मैं रागी हूँ, में दोषी हूँ, पर 
का कर्ता हूँ ऐसी मान्यता-भूल करने की योग्यता जीव सें न-हो ओर 
पर-निमित्त बलात्‌ भूल कराये, ऐसा नहीं हो सकता । 


ज्षणिक विकार मेरा स्वभाव नहीं है, देहादिक कोई पखवस्तु मेरी 
नहीं है, में त्रैक़ािलिकत एकरूप ज्ञायक हूँ, विकार का नाशक हैं-ऐसी श्रद्धा 
सम्पकदशन है । 


मुझमें कम का आवरण नहीं है, जड़करम अपनी जड़ अवस्था के 
रूप में अपने क्षेत्र में रहता दै; उप्तके आश्रय से होने वाला विकार भी 
परमाथे से मेरा नहीं है, मै अज्ञान भाव से उसका कर्ता बन गया था | 
मेरा स्वभात्र न्रिकाल अविकारी है, ऐसे स्वभाव की प्रतीति में पर-निमित्त का 
भेद-विकार दिखाई नहीं देता । आत्मा के साथ एक आकाश क्षेत्र में दूसरी 
वस्तु है, उसके निमित्त से अपनी योग्यता से भूल के कारण पुण्य-पाप 
के भाव वर्तमान अवस्थामात्र तक होते हैं; वे मेरे हैं, करने योग्य हैं, 
इसप्रकार जो मानता है उसे यह श्रद्धा नहीं है कि आत्मा विकार का 
नाशक ओर सदा अविकारी स्वभाव है। मेरे स्वभाव में कमी नहीं है, 
विकार नहीं है, पर का संयोग नहीं है, मेरा स्वभाव किप्ती के आधीन 
नहीं है, ऐसी स्वतंत्र शुवस्व॒माव की श्रद्धा होने पर निविकल्प अनुभव 
सहित,अखण्ड घुबरद्ष्टि में पूण की ग्रतीति होती है। 


इस यथाथ समक्क के बिना, दृष्ठि में परिपूर्ण स्वभाव यथार्थतया 
लक्ष में आये बिना निममनल स््रमावर॒ के लक्ष से विकारी अवस्था का नाश, 
निर्िकारी अवस्था का उत्पाद (व्यवहार) और अविनाशी चैतन्य वस्तु झुब है 
(निश्चय) ऐसी व्यवहार-निश्चय की अविरोधी संधि नहीं होसकती। 


कोई रजकण की क्रिया मेरी नहीं है। अंगुलि संचारत् भी आत्मा 
के आधीन नहीं है। परवस्तु का कोई कार्य कोई ज्ात्मा व्यवहार से 
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भी नहीं कर सकता, क्योंकि प्रत्येक आत्मा ओर प्रत्येक जड़वस्तु मिन्न- 
मिन्न है, स्वतंत्र है. | प्रत्येक वस्तु में अवस्था की उत्पत्ति, विनाश और 
चस्तुत्व के रूप में स्थिर रहना ( उत्पाद, व्यय, तन्‍्य ) निज से ही होता 
है। किसी की क्रिया किसी के आधार से नहीं होती । किसी को किसी 
से हानि-लाभ नहीं हो स्कता। पर के अवलंबन से आत्मा में होने 
बाला विकारीमाव छ्णिक अवस्था तक ही है, वह आत्मा का धुवस्व॒माव 
नहीं है। मैं विकार का नाशक ओर गुण का रक्षक हूँ-ऐसी यथाये 
प्रतीति के बिना पूरे स्वरूप की ग्रतीतिरूप सम्यकुदशन की आत्मानुभव 
सहित प्राप्त नहीं होती। जो वाद्य प्रवृति से ओर वाह्य में ही घर 
मान बैठे हैं वे तत्वज्ञान का विरोध करते है, क्योंकि उन्हे पर से मित्र 
अविकारी परमाथैस्वरूप का अनादिकाल से विस्मरण ओर पर का स्मरण 
विद्यमान है। सवेज्ञ भगवान के ढ्वारा कही गई वस्तु अनादिकालीन 
अनभ्यास के कारण सममना दुलेम होगई है; वैसे वह स्वभावतः सहज 
है, यदि खत: तैयार होकर समकना चाहे तो दुलेम नहीं है। पुण्य- 
पाप की भावना प्रतिद्षण बदलती रहती है, वह आत्मा का शुवस्वभाव 
नहीं है। ऐसे अविकारी स्वभाव की प्रतीति होने के बाद जवतक वीतराग 
नहीं हो जाता तबतक ज्ञानी जीव शुभाशुभभाव में थ्रुक्त होकर भी 
अन्तरंग से उसका कर्ता नहीं होता और उस भाव को करने योग्य 
नहीं मानता । 


जहँ।तक आत्मा पर से निराला, अखण्ड, ज्ञायक, असंग है; उसकी 
परमाथे से यथाथे श्रद्धा-ज्ञान की प्राप्तिरूप स्म्यऋृदशन की प्राप्ति न 
हुईं हो वहाँतक जिनसे यथा उपदेश मिलता है ऐसे जिन-बचनों 
का छुनना और धारण करना आवश्यक है। किन्तु जिसे श्रवण ही 
नहीं करना है. अथवा श्रवण करने के वाद जिसे सत्य-अप्तत्य की तुलना 
नहीं करनो द्वै वह यह क्योंकर निश्चय करेगा कि सच्चा उपदेश 
कौनसा है। पहले इतनी तैयारी के बिना वह न तो सत्य का जिन्नाछ्ठ 
है और न सत्य का शोधक्त या इच्छुक दी है । 
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जगत के पतमस्त धर्म, सभी देव ओर सभी' गुरु सच्चे हैं, यह मानना 
सत्य और असत्य को एकसा मानने की मूढ़ता के समान है, अविवेक 
है। जब बाजार में एक पैसे की हण्डी लेने जाता है तब उसे खूब ठोक- 
बजाकर परीक्षा करके लेता है, तथा बाजार की अन्य कोई भी चीज 
जो जैसी दुकानदार देता है, उसे वसी ही अंख बन्द करके नहीं ले 
लैता; तब फिर जो परमहितरूप आत्मा है जिसके यथाथ स्वरूप को 
जानने पर शअनंतभव की भूख मिठ जाती है, उप्तमें अजान क्यों रहता 
डै? अपूर्त वस्तु को समकाने में सच्चा निमित्त कोन हो सकता है इसकी 
पहले यथाथे पहिचान करनी चाहिये । जो श्रोता यथाथे वस्तु को सम- 
कने की परवाह नहीं करते ओर मध्यस्थ रहकर शोघकरुप से सत्य क्‍या 
है इसकी तुलना नहीं करते एवं चाहे जैसा उपदेश झुनकर उसमें 
* है जी हैं! किया करते हैं वे ध्वजपुष्छ के समान हैं। 


जैसे बरषा के दिनों में वालक धूल के घर बनाते हैं कितु वे 
रहने के काम में नहीं आते उसीग्रकार चैतन्य अविनाशी स्वभाव क्‍या 
है ! उसे समझे; बिना अपनी विपरीत मान्यता के अनुसार शुभ विकल्प से, 
बाह्य क्रिया से, पुण्य-पाप में धम माने मनावे, किन्तु उससे अनित्य, 
अशरण ओर दुखरूप संयोग ही मिलता है। वह असंयोगी शाश्रव शाति 
का लाम प्राप्त कराने के काम में नहीं आता । इसलिये जो सुखस्वरूप 
आत्मा है उसकी पहिचान स्वयं अपने आप निश्चित करनी पड़ेगी। 
अवस्था में भूल करनेवाला मैं हूँ, भूल को-दुःख को जानने वाला "मैं! 
भूलरूप या दुःखरूप नहीं हूँ, संयोगी अवस्था वदलती है किन्तु मैं 
बदल कर इसी में मिल नहीं जाता अथवा नाश को प्राप्त नहीं होता, 
भूल ओर विकारी अवस्था का नाश, अश्वान्त-अविकारी अवस्था को 
उत्पति, और त्रिकाल एकरूप स्थिर रहने वाला में शुवस्वरूप हूँ। यह 
उपदेश पूर्वापर विरोध रहित, है अथवा नहीं इसका निर्णय जिज्ञासओं, 
को करना चाहिये । 
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बह्ठमत को देखकर खोटे को खरा नहीं कहा जा सकता | हमारी 
देवी के बराबर बड़ा ओर कोई विश्व में नहीं है” ऐमा तो भील हत्यादि 
भी कहा करते हैं | मला, अपनी मासी हुईं वस्तु को कौन हलका 
कहेगा प्रत्येक दुकानदार अपने माल को ऊँचा कहकर उसकी प्रसंशा 
करता है किन्तु भ्राहक उसकी परीक्षा किये बिना योंही नही ले लेता, 
देख-भालकर ही लेता है । इसीग्रकार जिससे यथाथ उपदेश मिलता 
है ऐसे बीतरागी वचन कोन से है, ओर उनमे क्या कहा गया है, 
इसकी परीक्षा करनी चाहिये। बीतगग के बचन मे कही से भी कोई 
विरोध नहीं आसकता | प्रत्येक तत्व मिन्न और स्वतत्र है। जीव अनादि- 
काल से समय-ल्मय पर बतेमान क्षणिक अवस्था में भूल ओर विकार 
करता चला आया है, वह भूल ओर विकार त्रैकालिक शुद्धस्वमात्र के 
लक्ष से स्वाधीनतया दूर किया जा सकता है। राग-हेष की अवस्था को 
जानकर, राग-द्वेंघ रहित अविनाशी स्वरूप को जाना और उसकी श्रद्धा 
के द्वारा राग को दूर करने का उपाय करके बीतरागदशा प्रगठ की; 
इसमें निश्चय ओर व्यवहार दोनों की अपेद्या आगई । इसप्रकार एक 
तत्व मे दो प्रकार है-जिसे यह खबर नहीं है उसे वीतराग के वचन 
की यथार्थ पहिचान नहीं है । 


पहले यह जानना होगा कि-यथाथे उपदेश कहे से श्राप्त होता 
है, उसकी परीक्षा करनी पंडेगी | जहँँ। अपने में अपूर्व तत्व को समकने की 
जिज्ञासा होती है वहाँ सत्य को सममाने वाले मिल ही जाते है, समममाने 
वाले की प्रतीक्षा नहीं करनी पड़ती यदि कदाचित्‌ ज्ञानी का योग न 
मिले तो सच्ची आंतरिक लगन वाले जीव को पूर्वभव के सत्‌ समागम 
का अम्यास याद आजाता है। उपदेश के सुन लेंने से तत्व को 
समझ ही लिया जाता हो सो बात नंही है, विल्तु जब सभमकने की 
तैयारी हो तब उपदेश का निमित्त उपस्थित होता है | ओर जब स्वय 
समझता है तब निमित्त का आरोप करके उसे उपकारी कहा जाता 
है | यदि मात्र सुनने से ही ज्ञान होजाता हो तो वह सबको होना 
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चाहिये | घंड़े के साथ घी का संयोग द्वोने से वह (घी के आरोप से) 
व्यवहार से “घी का घड़ा” कहा जाता है, और पानी के घड़े के 
संयोग से पानी का घड़ा कहलाता है किन्तु वास्तव में वे घड़े मिट्टी के 
होते हैं । इसीप्रकार जिसमें सत्य को सममकने की शक्ति थी उसने 
“ जब सत्य को समका तब साथ ही संयोग भी विद्यमान था इसलिये विनय- 
भाव से व्यवहार में यह आरोपित करके कहा जाता है कि-उस संयोग 
से धमम को प्राप्त किया है। यदि निश्चय से ऐसा मानले तो कहना 
होगा कि उसने दो तत्वों को मिन्न नहीं माना है । जब जन्म-मरण के 
हुःख और पराघीनता की वेदना मालूम हो ओर यह श्रद्धा में आये कि 
कोई अनित्य संयोग मुझे शरणभूत नहीं है; तब शरणभूत वस्तु क्‍या है, 
सत्‌ क्‍या है यह जानने की अंतरंग से उत्कट भ्रा्कांक्षा उत्पन्न होती है; 
इसप्रकार अपूबे सत्‌ क्‍या है यह जानने के लिये तैयार हुआ ओर 
सत्‌ को जाना तब जिस ज्ञानी का संयोग होता है वह निमित्त 
कहलाता है । 


प्रश्न:---समकने वाला बिना ही सुने यथार्व-अयथाथ का निश्चय 
कैसे करेगा £ 


उत्तर:--जहाँ। आत्मा की पात्रता होती है बढ़ा श्रवण करने को मिलता 
ही है, किन्तु यथाथे-अयथार्थ का निश्चय करने वाला आत्मा स्वय ही 
है | एकबार ख्वय॑ जाग्रत होने पर संदेह नहीं रहता । जहाँ मुक्त होने 
की तैयारी हुई, अनन्तकाल के जन्म-मरण का नाश और अविकारी 
मोक्षमाव की उ्प्पत्ति तथा प्रारम्भ हुआ वहीँ संदेह रह ही नहीं सकता। 
में नित्य रव-रूप से हूँ पर-रूप से नहीं हूँ, तब फिर मुझे परवस्तु लाभ 
व्‌ हानि नहीं कर सकती । जो ऐसा निःसंदेह विश्वास करता है कि 

स्वतंत्र हूँ, पूणी सामथ्येरूप हूँ, मुममें पराधीनता नहीं है उत्तके भव 
शेष नहीं रहता । कितु जिसके भव का संदेह दूर नहीं होता उसे 
निःसंदेह स्वभाव का सतोष और सर्व-समाधानरूप शाति प्रगठ नहीं होती। 
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यथार्थ वस्तु की प्रतीति होने के बाद चारित्र की झल्प भ्रस्थिरता रहती 
है कितु स्वभाव में और पुरुषाथ में सदेह नहीं रहता । 

अज्ञात स्थान में अन्धे आदमी को निधड़क पैर उठाकर चलने का 
साहत नहीं होता, क्‍योंकि उसे यह शंक्रा बनी रहती है कि यह मागे 
सीधा होगा या कहीं कुछ टठेढ़ा-मेढ़ा होगा ? 

प्रश्न:---जब कोई मागे बताये तभी तो वह चल सकेगा £ 

उत्तरः--दूसरा तो मात्र दिशासूचन ही कर सकता है कि भाई! 
सीधे नाक की सीध में चल्ले जाओ | यह छुनकर जब अपने को उसकी 
सज्जनता का विश्वास होता है तभी उस दिशा में निशंक होकर कदम 
बढ़ाता है। इसीप्रकार सच्चे उपदेश को छुनकर भी यदि स्वयं निःसंदेह 
न हो तो उप्तका आंतरिक बल निमेल स्वभाव की ओर उन्मुख नहीं हो 
सकता | वह यह मानता है कि 'बहुत सूक्ष्म बातों को सममकर ओर 
बहुत गहराई में जाकर क्‍या लाभ है? अपने से जो कोई करने को 
कहता है सो किया करो, ऐसा करते करते कभी न कमी लाभ हो जायेगा!। 
किन्तु जबतक अपने स्वाघीन पूरारूप स्रभाव को जानकर उसमें 
निःसंदेह छढ़ता न करे तबतक स्वभाव में स्थिर होने का काम नहीं 
हो सकता । 


प्रश्त:-कोई विश्वास पूजेक कहे तभी तो माना जायेगा £ 


” उत्तर:--जब निज को अतरंग से विश्वास का संतोष होता है और 
जो अपने को अनुकूल बैठता है उसे मानता है तब निमित्त में आरोपित 
होकर कहता है कि मैने इससे माना है; किन्तु वास्तव में तो मानने 
वाला उसे ही मानता है जो अपने भाव से अनुकूल बैठता है । जैसे 
कोई घनवान की प्रशंसा करता है तो वह वास्तव में उत्त धनिक व्यक्ति 
की प्रशता नहीं करता, किन्तु अपने मन में घन का बड़प्पन जम गया 
है इसलिये उस जमावठ के युण गाता है; इसीग्रकार जब अपने अन्तरंग 
में बात जम जाती है तब निमित्त में आरोपित करके यह कहा जाता 
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है कि-मैंने यह प्रस्तुत व्यक्ति से समका है | ( जैसे घी का घड़ा 
कहा जाता हैं ) 

जो अनादिकाल से सत्यस्वरूप को नहीं जानता, उसने” सतू 
को समझने की जिज्ञासा पूवेक तैयारी करके यह कहा कि जिनसे 
यथार्थ उपदेश मिलता है उन बीतराग वचनों को सुनना चाहिये और 
घारण करना चाहिये, उम्रमें जहँँ। सत्‌ उपादान होता है वहीँ सत्‌ 
निमित्त उपस्थित होता है-ऐसा मेल बताया है । असत्‌ उपदेश सत्‌ के 
समझने में निमित्त नहीं होता । सत्समागम् की महिमा बताने के लिये 
अश्रीमद्‌ राजचन्द्रजी ने कहा है कि “दूलरा कुछ मत ढूँढ़; मात्र एक सत्‌ 
पुरुष को हूँढ़कर उसके चरणुकमल में ( आाज्ञा# में ) प्वैभाव समर्पित 
करके प्रवृत्ति किये जा; फिर भी यदि मोक्ष न मिले तो मेरे पास से 
सेना ” । त्रिकाल के ज्ञानियों ने जिसप्रकार निःशंक स्वभाव की प्रतीति 
की है, करते हैं ओर करेगे उस्ती के अनुसार जो नि.शेक होकर चला 
जाय वह वापिस हो ही नहीं सकता-मोक्ष को अधश्य प्राप्त करेगा;- 
ऐसा विश्वास दिलाते हैं । 

जिस सतू्‌ की यथाथे आकाक्षा उत्पन्न हुई है उसे यथार्थ उपदेश 
मिले विना नहीं रहता । जैसे जगल में जो अकुर बढ़ने के लिये उगे 
हैँ उन्हें बरघा का निमित्त मिल बिना नहीं रहता। इसीप्रकार जिसने 
अन्तरंग स्वभाव से पूर्ण सत्त को प्राप्त करने की तैयारी की है उसके 
लिये अनुकूल निमित्त (निमित्त के खतंत्र कारण से) उपस्थित होता ही 
है| किसी को भी तैयार होने के वाद निमित्त के लिये रुकना नहीं 
पड़ता ऐसा त्रिकाल नियम है। ऐसा वस्तुतत्व स्वतंत्र है। निमित्त की सयोग- 
रूप से उपस्थिति मात्र दै, किन्तु वह उपस्थिति वस्तु के लिये किचित्‌ 
मात्र सहायता नही कर सकती, क्योंकि प्रत्येक वस्तु सदा मित्र-मिन्न है 
ओर सम्पूर्य स्वतंत्र है | स्वतंत्र वस्तु को किसी दूसरी वस्तु की सहायता 
नहीं होती | 


>प्रज्ञान्नेसा स्वतत्न स्त॒भाव है उसका ज्ञान । आन्म्यादा, ज्ञानज्ञान । 
/ 
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जो ऐसे तत््वज्ञान का विरोध करते है वे बनस्पति आदिक एकेन्द्रिय 
पर्याय में उत्पन्न होकर तुच्छदशा को प्राप्त होते हे; ओर उसी में अनत- 
काल तक अनन्त जन्म-मरण करते है | तत्र प्तन्‌ दा विरोध करने से 
चतन्यशक्ति अत्यन हीन होकर ढक जाती है ओर वह अनन्तकाल में 
ठो इन्द्रिय के रूप में भी उत्पन्न नहीं होते | 


जिन्हें सत्‌ के अतिरिक दूमरा कुछ नहीं चाहिये, मात्र ब्नानी के 
द्वारा कही गई विधि से स्वतंत्र सत्‌ को ही समझना है और मोक्ष ही 
प्राप्त करना है ऐसे यथाथे जिज्ञामा के अकुर जिनके अन्तरंग में 
अंकुरित हुए हैं उन्हें सदुपदेशक का प्मागम अवश्यमेत्र प्राप्त होता है। 


अमुक उपदेश में यथाथेता है या नहीं, इसका यथाथी निर्णय करने 
में आत्मा स््रय ही कारण है | वह किसी के आधीन नही है-ऐस्ता 
अकारण ख्तंत्र द्ृव्य है | क्योंकि वह स्वयं अनादि-अनत सत्स्वरूप 
हैं। अपनी परवाह करे तो सत्‌ समझ में आये-सममकने का उत्साह निज 
में से दही आता है और उसमे स्वय ही कारण होता है | जहाँ यथार्थ 
का निणेय करने की अपनी तैंथारी है वहाँ वैसा दी निमित्त उपस्थित 
होता द्वै। समफने के वाद उपचार से विनय के लिये कहा जाता है कि--- 


क्या प्रभु चरणन में धरूँ, आत्मा से सब हीन । 
वह ते प्रभु ने ही दिया, रहैँ चरन आधीन ॥0 
[आत्मसिद्धि पद १२४] 


इसप्रकार जिसके ग्रुण का प्रकाश हुआ है वह सत्‌ की पहिचान 
होने से वहुमान करके उसकी महिमा को गाता हुआ कहता है कि-हें 
प्रमु | आपने मुझे! निहाल कर दिया, आपने मुझे! तार दिया | किल्तु 
वह अतरंग में जानता है कि में स्वत: करने वाला हूँ ओर तरने का उपाय 
मी मुकमें ही विद्यमान है, तथापि निमित्तारापएण करके उप्तका ब्हुमान 
करता है । इसमे अपनी ही ख्तत्रता की विनप्ति है | 
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शात्रो में व्यवहार से बंहुत कुछ कथन आता है, जो कि घी के 
घड़े ओर पानी के घड़े की भांति व्यवहारिक संक्षिप्त कथन शली है; 
उसका परमार्थ अलग होता है। कोई द्रब्य पर-पत्ता के आघीन नहीं है । 
जिसने अनादिकाल से सतूस्वरूप को नहीं समझा वह भी जब सममने 
को तैयार होता है तब सत्त्‌ को समकाने वाला निमित्त अवश्य उपस्थित 
होता है | जब स्वयं भीतर लक्ष करके स्वये-स्वतः समकता है तब पर 
वस्तु निमित्तमात्र होती है, तथापि वह उपकारी कहलाती है। सममने के 
समय निमित्त को ओर छुनने की ओर के राग को भूलकर, अतरंग में स्वलक्ष 
से ही समका है, इसका कारण स्वयं अनंत शक्तिरूप स्वतंत्र द्रव्य है । 

इसप्रकार यथाथ जिन वचन-बीतराग वचन से समझना चाहिए, 
उसमें समझने वाले का भाव अपने उपादान का है । वह अपने पुरुषार्थ 
के द्वारा इसका निर्शय करता दै कि यथाथ उपदेश का निमित्त कौन 
है, वह सच्चे पुरुषाथ से निज की अपूर्च जाग्रति करता है | यह पहले 
निश्चय करना चाहिये कि किसका वचन सत्य माना जाय | जो कुछ 
छुनने को मिलता है वह पूत्मे-पुण्य का फल है | पुण्य परवस्तु है, 
वह परवस्तु का संयोग कराता है किन्तु उससे घमे नहीं होता। वर्तमान 
में जीव सत्य को छुनने की जिज्ञासा करता है तथा ऐसा भाव करता 
है कि-संसार सम्वेधी राग को छोड़कर सत्त्‌ समागम करूँ, सत्य को छुनने 
जाऊँ; इसप्रकार की सत्‌ कत ओर की रुचि तथा शुभ भार्षों का करना 
पूर्वकषत पुण्य का फल नहीं, किन्तु वर्तमान का नया पुरुषाथे है । 

बतेमान के अशुभभाव को बदलकर नवीन प्रयत्ञ से शुभभाव 
किया जा सकता है । धमे को सुनने की ओर की इत्ति भी शुभभाव 
है | अशुभभाव को वदलकर नवीन शुभभाव करने से नवीन पुण्य- 
वंध होता हैँ तथापि वह कुछ अपूर्न नहीं है, क्योंकि इस जीव ने पुण्य 
तो अनंतब्रार किया है | किन्तु यह उपदेश यथाथे है या नहीं, ओर 
उसके कहने का आशय क्‍या है, इसे ठीक सममकर वस्तु का यथाये 
निर्याय करना सो वर्तमान में किया गया भपूर्व पुरुषार्थ है । 
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ग्यारह-बारह॒वीं गाथा की टीका में कुछ अपेक्षाएं आती है, उनका 
जविवेचन यहाँ किया जारहा है:-- - 
ग्यारह॒बीं गाथा में कहा है कि-सम्यकदशेन का लक्ष अखड म्रुव 
वस्तु पर है । उसके बल से सम्यऋदशन-ज्ञान-चारित्र और मोक्ष की 
अवस्था होती है । वह अवस्था है-भेद है | जैसे पानी का सहज 
स्वच्छ स्वभाव ढक गया है यह कहना व्यवहार-उपचारमात्र है; क्योंकि 
स्वमाव में अतर नहीं पड़ता । अवस्था ढकती है ओर अवस्था प्रगट 
होती है; तथापि पर्याय के उपचारमात्र से कहदिया जाता है कि पानी 
का स्वभाव ढक गया । इसीप्रकार उपचार से कहा जाता है कि-प्रवल 
कम के मिलने से आत्मा का सहज ज्ञायकमाव ढक गया है, किन्तु 
सहजमाव नित्य एकरूप स्वमाव है, उसमें ढकने ओर प्रगठ होने की 
अपेक्ता परमार से नहीं होती; मात्र अवस्था (पर्याय) में मलिनता-निमलता 
का भेद द्वोजाता हैं। वरतेमान अवस्था पर-स्योग के आधीन 
हुईं है वैसा ही जो अपने को मान लेता है उसे यह खबर नहीं 
हाती कि अपना अखण्ड सहज अब स्वभाव कैसा है। जिसे सहज वस्तु- 
स्वरूप की प्रतीति नहीं होती उसका सम्पूण आत्मा ढक गया है-ऐसा 
पर्यायद्वप्टि से कहा जाता है। जिसे ज्रैकालिक वस्तु की प्रतीति होगई 
है उसकी निर्मल पर्याय प्रगठ हुईं है ओर उसका द्रव्य प्रगठ हुआ 
है ऐसा उपचार से कहा जाता है | एक ज्ञायकभाव प्रकाशमान है 
ऐसा अनुभव करता है-ऐसा कहा सो त्रैकालिक ज्ञायक्रमाव का बर्दे- 
आन पर्याय में अनुभव हुआ इस अपेक्षा को लक्ष में रखकर कहा गया 
है। जिसे निर्मल पर्याय का अनुभव नहीं है उसे अपनी अखण्ड वस्तु 
का अनुभव नहीं है ऐसा कहा है। 
सम्पकदष्टि भूताथेनय के आश्रित है, व्यवहारनय अमूताथे है, 
अर्थात्‌ वध-मोक्ष की अवस्था, सम्यकऋ्ू ओर मिथ्याज्ञान की अवस्था तथा 
अशुद्ध और शुद्ध इत्यादि अवस्था के भेद व्यवहारनय का क्ाणक ओर 
अनेकरूप विषय है | उत्त भेद के लक्ष से निर्मलता प्रगट नहीं 
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होती | अल्पज्ञ को भेद के ऊपर लक्ष जाने पर राग , हुए बिना 
नहीं रहता । ओर अनेतशक्तिरूप अखंड वस्तु घुव है-भूत्ताथ है, उसका 
विषय करने पर निर्मल पर्याय प्रगट होती है, विकल्‍प दूर होजाता है । 
इसलिये विकल्प ओर भेदरूप क्षणिक भाव को अमूता्थ कहा है । 
भूताथ ओर नित्य स्थायीव्रतु का विषय करने पर निमल श्रद्धा और 
निमल ज्ञानरूप अवस्था प्रगठ हुईं इसलिये उपचार से सहज ज्ञायकमाक 
वस्तु प्रगठ हुई-यह कहा है । 


किसी तालाब में त्रह्ुुत मोटी काई जमी हुईं थी । कुछ समय 
के बाद काईं फठ गई. उसमें से एक क्छुए ने जो कि जन्म से ही 
काई के नीचे पानी में रह रहा था ऊपर आकर आकाश की ओर देखा 
तो उसे पहली बार ही तारामडल ओर उसके मध्य में चमकता हुआ 
पूरिमा का चन्द्रमा दिखाई दिया | प्रकृति के इस चमकते हुंऐ दृश्य को 
देखकर-चन्द्रमा के दशन करके कछुए ने सोचा कि-आज यह चन्द्रमा 
नया ही उठित हुआ है. ऐसा तो पहले कभी नहीं देखा था | इस 


प्रकार उस कछुए की दृष्टि से चन्द्रमा नया ही उठित हुआ है | इसी- 


प्रकार जब यह जाना कि--आत्मा पर से निराला, श्रविकारी, त्रिकाल 
पूण है; तव ऐसा परम अदूभुत द्रव्यस्थरूप पहले कमी नहीं जाना था 
इमलिये यहा कहा जाता है कि सम्पूर्ण आत्मा नया ही जाना है। यहैँ। 
भेडविज्ञान सहित शुद्धनय के द्वारा अखड त्रिकाल पूर्गा्वरूप का लक्ष 
करने पर वर्तमान अवस्था में अखण्ड ज्ञायकस्थमाव ज्ञात होने पर पर्याय 
का अनुभव हुआ है उसे सम्पूर्ण ज्ञायक स्वभाव ज्ञात हुआ है इसमप्रकार 
अये का कथन सममना चाहिये । 

जैसे कछुए ने कमी चन्द्रमा नहीं देखा था वह दूसरे कछुश्ो से 
कहे कि-मैंने श्राज सारा चन्द्रमा अपनी ओखो से देखा है । किन्तु 
जिप्तने कमी चन्द्रमा की बात भी न सुनी हो और कभी उसके सम्बंध 
में कुछ जाता भी न हो ऐसे उप्तके कुदुम्त्रीजन तो यही कहेंगे की तेरी 
बात मिथ्या है, व्‌ यह नई गण्प कह से लाया £ सच तो यह है कि 
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चन्द्रमा नया नहीं है किन्तु कछुए के दृष्टि उस पर नहीं थी और पत्र 
उसकी दृष्टि चन्द्रमा पर नई पडी है, इसलिये वह कहता है कि-मैने नया 
चन्द्रमा देखा है। चन्द्रमा को देखने वाले कछुए की बात को दूसरे कछुए 
नहीं मानते । आत्मा स्वभाव से असंग, मुक्त ही है, किन्तु अवस्थाइष्टि 
से आह्वत या अनावृत (पर-निमित्त के भेद की अपेक्षा से ) कहा जाता 
है, सो व्यवहार है | वास्तव में तो अपनी अज्ञान और विकार्‌रूप 
अवस्था से हीन परिणमन किया था जो कि आवरण है | पर से आइ्वत 
हुआ अथवा सम्पूर्ण झात्मा ढका हुआ है यह कहना उपचार मात्र हैं; 
इसीग्रकार उपचार से कहा जाता हैं कि:-- 


क्या अभ्रु चरणन में धरूँ, आत्मा से सव हीन। 
वह तो प्रभु ने ही दिया, रहूँ चरण आधीन ॥ 


हे प्रभु ! आपने मुझे! सम्पूर्ण आत्मा दिया है ऐसा विनय से कहसे 
हैं, किन्तु क्या संचमुच कोई आत्मा दे सकता है अथवा उसकी पर्याय 
दी जासकती है। कोई किसी को नहीं दे सकता तथापि यही! उपचार 
से कहते हैं कि-हे प्रभु! आपने मुझे; अखण्ड आत्मा प्रदान किया है। 
इसीप्रकार वर्तमान अवस्था से अखण्ड के लक्ष से पर्याय के प्रगट होने 
पर कहा जाता है कि सपूरं द्वब्यस्रमाव प्रगट हुआ है। उस प्रतीति- 
रूप प्रगट निर्मल अवस्था में उसकी विषयभूत अखण्ड वस्तु का आरोप 
करके उस अपेक्षा से यह कहा जाता है कि संपूर्ण वस्तु नई ही प्रगट 
हुईं है। जो शुद्धनय तक पहुँचे है ( यहाँ बारहवीं गाथा में शुद्धनय 
का विषय केवलज्ञान पर्याय ली हे, किन्तु बास्तव में शुद्धनय का 
विषय अखण्ड-पूण वस्तु है।) जो पुरुष अंतिम ताव से उतरे हुए 
शुद्ध स्वर्ण के एमान उत्कृष्ट भात्र का ( केवलज्ञान का ) अनुभव करते है, 
( शक्तिरूंप से पूर्ण उत्कृष्ट स्वभाव तो था किन्तु शुद्धनय के दारा अखग्ड 
को लक्षे में लेकंर प्रतीतिं पूर्वक स्थिर होकर जो अंतिम अवस्थारूप पूर्ण 
केवलज्ञान का अनुभव करते है ) उंनके शुद्धनय कां विषय शपूर्ण नही 
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रहा, कितु वे उसके फल वीतरागता का ही अनुभव करते हैं। केवल- 
ज्ञान अखण्ड प्रमाणरूप है, उसमें नयभेद नहीं होता इसलिये उसे 


व्यवहारनय का विषय नहीं माना तथापि केवलज्ञान ज्ञानगुण की अवस्था 
है इसलिये व्यवहार है। 


सोने को प्रथम-द्वितीय आदि ताव देने पर-अचस्था शुद्ध होने पर 
सोना शुद्ध हुआ कहलाता है, उसीप्रकार यहाँ शुद्वनय से अचलित एक 
स्वभावरूप एक भाव प्रगट हुआ कहा है। दहँ वस्तु तो शुद्ध ही थी 
किन्तु शुद्धनय के द्वारा अखण्ड का लक्ष करने पर श्रद्धा, ज्ञान, चारित्र 
की क्रमशः पूर्यो पर्याय प्रगठ हुईं, उस अपेक्ता से संपूर आत्मा प्रगठ 
किया ऐसा शुद्धनय केचलज्ञान समान होने से जाना हुआ प्रयोजनवान 
है। (यहाँ जो पूर्ण निमल पर्याय प्रगट हुईं उसमें सारी बस्तु का आरोप 
है) शुद्धनय को केव्रलज्ञान का विषय करने वाला कहा है और सबसे 
ऊपर की एक प्रतिवर्णिका के समान ( सोटंची शुर्ू सोने के समान ) 
केवलज्ञान के समान कहा है; इसप्रकार जो केवलज्ञानरूप विषय प्रगट 
हुआ, उसे और विषय करने वाले-दोनों को समान कहा है। उससें से 
केवलज्ञान का लक्ष करने वाले शुद्धनय को कारण मानकर उसका काये- 
( शुद्धनय का फल ) बीतरागता-केवलज्ञान हुआ, उत्तका कारण में आरोप 
करके केबलज्ञान की अखण्ड अवस्था को शुद्धनय कह दिया है। शुद्धनय 
ज्ञान का अश दै, उसके द्वारा जो अखण्ड केवलज्ञान हुआ है वह उसका 
( शुह्ननय का ) प्रगठ हुआ विषय है, उसका उपचार करके जो विषय 
ग्रगट हुआ उसे शुद्धनय कह दिया है। 


(१) द्र॒ब्य प्रगठ नहीं होता, किन्तु पर्याय के द्वारा ऋुव्य के लक्ष 
से निर्मल अवस्था प्रगठ होती है, तथापि स्वाश्रय से जो नवीन अवस्था 
प्रगट हुईं उसे कारण में काये का उपचार करके यह कह दिया है कि 
द्रव्य प्रगट हुआ है । जैसे वस्तु की यथा प्रतीति होने पर यह कहा 
जाता है कि-प्म्पूण वस्तु की प्राप्ति हुई है । 
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(२१) शुद्धनय का विषय अखणड दृब्य होने पर भी केवलज्ञान 
पर्याय को उपचार से ही शुद्धनय का विषय कहा है । पर्याय के अनु- 
भव को उपचार से दऋूब्य का अनुभव कहा है। 


(३) शुद्धनय ने जिस केव्लज्ञान कों अपना विषय बनाया उसे शुद्ध- 
नय के फलरूप से (विकल्प रहित प्रगट भाव को) शुद्दनय कह दिया 
है। केवलज्ञान में विकल्प-मेद नहीं है इस अपेक्षा से यथ्यपि केबलज्ञान 
प्रमाण है तथापि उसे शुद्धनय कह दिया है | 


(४) केव्लन्नान पर्याय है, व्यवहार का विषय है, तथापि उसे प्रमाण 


की अपेक्षा से शुद्धनय का विषय कह दिया है। 

ययपि कथन पद्धति भिन्न है तथापि उसमें अपेक्षा का मेल कैसे 
है, यह कहते है.--यद्यपि यह कहा है कि शुद्धनय को केवलज्ञान में 
अनुभव करते है किन्तु वहाँ अनुभव तो सम्पूर्ण प्रमाणज्ञान का है; उसमे 
द्रव्य अथवा पर्याय को विषय करने वाला क्रमरूप ज्ञान नहीं है इसलिये 
केवलज्नान में नय नही है। नय तो अपूर् ज्ञान में होता है, तथापि 
वहाँ. शुद्धनय जाना हुआ प्रयोजनवान है, अर्थात्‌ तत्सम्बन्धी ज्ञान अखण्ड 
होगया है, उप्तमें युक्त होना (जुड़ना ) शेष नहीं रह गया है। ओर 
यह ज्ञात हो गया है कि-केवलज्ञानरूप सम्पूर्ण स्वरूप क्या है; अब 
कुछ विशेष जानना शेष नहीं रहा, यही प्रयोजन है। केचलज्ञान -प्रमाण 
प्रगट हुआ है, नय प्रगट नही हुआ; किन्तु नय का विषय अखणरड द्रव्य 
में अभेदरूप से जुड गया है। 

केवलज्ञान प्रमाण है तथापि उसे शुद्धनय का विषय कहा है | जो 
केव्लज्ञान और सिद्धदशा प्रगट हुईं है वह व्यवहार है, उसे शुद्धनय का 
विषय प्रगट हुआ कहा है, अर्थात्‌ जो पर्याय प्रगठ हुई है उसे द्रव्य का 
प्रगट होना कहा है; इसप्रकार जिसे यथाथे वरतु की प्रतीति की प्राग्ति 
हुईं उसे वस्तु की-ज्नायक स्वभाव की प्राप्ति हुई “ऐसा कहने- मे अतीति- 
रूप प्रगट हुई पर्याय में पूर्ण वस्तु का विषय किया गया कहलाता हैं; 
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क्योंकि-ऋय का लक्ष करने वाली पर्याय स्व-द्ृव्य के आश्रय से नह 
प्रगठट हुईं है, उसमें द्रव्य प्रगट हुआ है अथवा सहज एक ज्ञायकस्वमाव 
ग्रगट हुआ है इसप्रकार कारण में काये का उपचार करके वहा जाता 
है । दृब्य का अनुभव नहीं हो सकता किन्तु पर्याय का अचुभव हता 
है, बस्तु वेदी नहीं जाती | यदि अवस्था को अपनी ओर करे तो अच्छे- 
बुरे की भेदरूप आकुलता का वेदन नहीं होगा; किन्तु परलक्ष से 
अच्छा-बुरा मानकर में सुखी हूँ-मैं दुखी हूँ यों कल्पना करके आकुलता 
का वेदन करता है । शुभाशुभ-पुण्य-पाप की भावना ही आकुलता है। 

सर्वेज्ञ भगवान का उपदेश तलवार की धार के समान है । उसके 
द्वारा जो यथाथ वस्तु को समक लेता है वह भव-बंधन को काट देता 
है । अनंतकाल से सत्य को नहीं समझा था, उसे जब समफा तब 
अखंड ध्रुव वस्तु के लक्ष से निर्मेल पर्याय प्रतीति भाव से प्रगठ हुई, 
उसका अभेद स्व-विषय अखंड आत्मा है इसलिये उसकी प्रतीति की प्राप्ति 
को स्वरूप की प्राप्ति कहा जाता है, और यह कहा जाता है कि- 
सम्पूण आत्मा का अनुभव कर लिया किन्तु सम्पूणं आत्मा का अनुभव 
नहीं होता, लेकिन वर्तमान में रहने वाली अवस्था का अनुभव होता है। 

आत्मा में शक्तिरूप से सदा धरुबरूप में अनंतगुण विद्यमान हैं, 
६ गुण प्रगट हुआ? इस कथन का अथे यह है कि-गुण की निमल पर्याय 
प्रगठट हुईं | शात्रों में पर्याय का ग्रुण में ओर शुण का द्रब्य में आरोप 
करके कथन करने की पद्धति है। यदि अखंड वस्तु की पहिचान करानी 
हो तो प्रस्तुत समकने वाला आत्मा वर्तमान अवस्था के द्वारा सममता 
है और वर्तेमान ग्रगट होने वाली अवस्था द्वव्य के लक्ष से द्रव्य से सुध- 
रती है । 

बारहवीं गाथा में चारित्र का जघन्य भाव पॉचवे गुशणस्थान से लिया 
है | अनुत्कषट का अर्थ मध्यम है । ग्रारम्म का चौथे ग्रुणस्थान का जघ- 
न्‍्य अश यहेँँ। नहीं लेना है । अशतः जघन्य भाव स्वरूपाचरण चारित्र 
सम्यकुृदशन के होते ही चौथे गुणत्थान में आजाता है; क्योंकि 


रू 
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सामान्य अकेला (विशेष रहित) नहीं होता | प्रथम द्वितीय चतुथ भादि 
पाककों की परपरा अर्थात्‌ सम्यकुदेशन के बाद अन्तर स्थिरतारूप एका- 
अता की बृद्धि का प्रारम्भ पीचवे के बाद छट्ठे-सातव्रे गुणस्थान से लेकर 
जद्वँतक पूर्ण बीतराग न हो वहाँतक मध्यम भाव की भूमिका है । 


जहाँ। यथाथे अनुभव सहित ख्ाश्रित अभेद का लक्ष किया वह 
विकल्प का ख्याल नहीं होता | फिर जत्र विकल्प आता है तब साधक 
भाव का व्यवहार अवश्य आता है। अभी चारित्र की अशक्तिरूप वत- 
मान अवस्था हीन है, इसलिये पूर्ण निमलदशा तक पहुँचने का व्यवहार 
( साघक भाव अर्थात्‌ मोक्षमागे ) है, उसका अनुभव पूरे उत्क्ृष्ठ भाव 
को प्राप्त करने से पूर्व रहता ही है । 


जबतक पूर्यगरूप शुद्ध आत्मा की यथाथे श्रद्वा की प्राप्तिरूप 
सम्यक्दशन की प्राप्ति न हुई हो तबतक जिनसे यथार्थ उपदेश 
मिलता है ऐसे ज्ञिन बचनों का श्रवण करना आवश्यक है । यथार्थता 
का लक्ष होने में किसी निमित कारण की अपेक्षा नहीं होती । 
जब यथाथे स्वरूप का अश॒ सलक्त से उढित होता है तब यथार्थ 
उपदेश अपने भाव से स्वीकृत कहलाता है; उसमें श्रवण कारण नहीं 
है। छुनने की ओर का जो शुमराग है वह भी सम्यऋुदशन का 
कारण नहीं है । जिससे यथार्थ उपदेश मिलता है उस यथाथे पर 
भार है । यथार्थ का कारण स्व-द्ृव्य स्वय ही है| जो उपदेश 
मिलता है सो तो संयोगी शब्द हैं, ओर उसमें जो आशयरूप यथा 
उपदेश है अर्थात्‌ जो अपनी यथा्थता अस्रग ज्ञायक अविकारीपन 
लक्ष में आता है वह स्वाश्रित लक्ष निमित्त से नहीं होता; निमित्त ओर 
खुनने के राग को भूलकर जहँ। स्वोन्मुख हुआ ओर यह ज्ञान किया 
कि यह वस्तु यथाथे है वह यथाथे का छोटे से छोटा अश है। राग 
से आंशिक छूटकर जहेँ। यथाथे नि.श्रदेहपन की प्रगट रुचि होती है वह 
स्व-विषय से सम्यक्ृदशन होता है, उसमें निमित्त कुछ नहीं करता | 
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घम को सममने के लिये पहले जो' व्यवंहांर आता है वह क्‍या 
है, यह यहाँ। कहा जाता है। घुनने से पात्रता नहीं आती, क्योंकि- 
साक्षात्‌ सर्वज्ञ भगवान के पास जाकर अनन्तबार छुना है तथापि कुंछ 
नहीं समक्का। किन्तु जब तत्व का जिज्ञासु होकर, जो कहा जाता है 
उसका यथा्थे भाव अपने यथाथपन से समझ लिया तब अहो ! यह अपूर्व 
च्तु है, में पूर्ण हूँ, निरावलम्बी; अबिकारी, असंयोगी, ज्ञायक हूँ, ज्ञाता- 
स्वरूप हूँ, विकल्पस्वरूप नहीं हूँ इप्तप्रकार अन्तरंग में स्व-लक्ष से प्रतीति 
की तब वाणी में जो यथाथेता कहना है वह स्रृतः निश्चित्‌ करता है। 


सम्यक्त्व होने से पू्वे पांच लब्धिया होती है, उनमें से जो यथा 
उपदेश है सो देशनालब्धि है। इसका नियम यह है कि एकबार पात्र 
होकर सत्‌ममागम से ज्ञानी के पाप से ऐसा शुद्रगय का उपदेश कान 
में पड़ना चाहिये कि में अखण्ड ज्ञानानन्द हूँ, असंग हूँ, झवकारी हैँ। 
इममें पराधीनता नहीं है किन्तु जहँ। उपादान तैयार होता है वहीँ सच्चे 
उपदेश का संयोग अवश्य होता है। 


आठवीं गाथा में भी पाच लब्धियों के रूप में बात की गई है। 
«४ अख फाड़्कर टुकुर-मुकुर देखता ही रहता है ” इसमें च्ञयोपशम, 
[ देशना, ग्रायोग्य और विशुद्ध यह चार लब्धिया हैं ओर “ अत्यंत आनंद 
से छुन्दर बोध तरग उछलती है” यह पांचवी करणलब्धि है। यथाथ्थता 
क्या है, भाशय क्या है इत्यादि विकल्प उपदेश छुनते हुए यथाथ्थता को 
सममने से पूर्व उठते हैं, जोकि व्यवह्ाररूप भेद हैं । किन्तु जो वस्तु- 
स्वभाव का यथाथे लक्ष क्रिया सो अकारण है। संयोग की ओर के रुख 
को भूल गया ओर स्वाश्रय में निश्चित्‌ करने के लिये कुछ रुक गया 
सो उप्तें अपना ही कारण है । 


|. उपाढान में तैयारी का जैसा पुरुषार्थ होता है वैसा ही निमित्त 
(उसके कारण से) उपस्थित द्वोता ही है | कोई कसी के आधीन नहीं 
है |] उपादान और निमित्त 'दंनों खतंत्र हैं । जिसको सत्‌ का सममने 
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की तैयारी होती है उप्तके ऐसा पुण्य तो होता ही है कि-ययात्र का 
विचार करने पर यथार्थ संयोग अवश्य मिलता है । 


निमित्त के विना काये नहीं होता, किन्तु निमित्त से भी नहीं होता | 
यदि निश्चय से यह माने कि निमित्त से समझा है तो आशय में बड़ा 
अतर होता है; ख्तंत्र उपादान-निमित्त का ऐसा मेल है। किन्तु उमका 
अर्थ परमार्थ से जैसा हैं बैसा ही समझना चाहिये | श्रीमद राजचद्र ने 
कहा है कि!-- 


“बुकी चहत जो प्यास को, है वृधन की रीति, 
पांव नहिं गुरुगसम बिना, यही अनादि स्थीति। 
यहि नहीं है कल्पना, ये ही नही विमंग, 
काये नर पंचमकाल में, देखी वस्तु अभंग।” 


साक्षात्‌ ज्ञानी के पास से सुनना ही चाहिये-यह कह्पना नहीं 
है, किन्तु जिसके उपादान मे सत्‌ की तैयारी छोचुकी है उसे ऐसा 
साक्षात्‌ निमित्त अवश्य मिलता है। जब्र दृषातुर को पानी की चाह 
होती हैं ओर उसे पानी की तीत्र भाकाज्ञा होती है तब यदि उप्तकी 
पात्रता हो तो उसे पानी मिले बिना नहीं रहता, इमीग्रकार जहाँ अन्त- 
रग से परमारथ तत्व को समुकने की अपूर्व आकाक्षा होती है, सत्‌ की 
ही तीत्र भाकाज्ञा होती है वहाँ सत्‌ उपदेश का निमित उसके स्वतत्र 
कारण से उपस्थित होता है। जो प्रत्यक्ष भे सदगुरु के आशय को 
सममकर स्व-लक्त करता है वह यथाथ तत्व के रहस्य को इस काल में 
भी प्राप्त कर लेता है, इसप्रकार उपादान ओर निमित्त का सहज संयोग 
तो होता ही है ऐमा अनादिकालीन विषय है। अ्रन्तरग में यथार्थता 
है इसलिये उसके आदर से जो सत्‌ की बात रुचती है वह अपने 
भाव से ही रुचती है, पर से नहीं । 


प्रश्न:--इसमें व्यवहार क्‍या है! 
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, उत्तर:--जिनसे उपदेश छुना उनपर शुभराग से भक्ति-चहुपान 
होता है। कुगुरु, कुदेव, कुशाश्न और मिध्या आचरण का आदर दूर 
करके राग की दिशा बदली जाती है। संसार के चली, पुत्र, घन प्रतिष्ठा 
कुटुम्ब, तथा देहादि का राग कम करके, सेसारपक्ष के राग से अधिऋ 
राग देव, गुरु, शात्र ओर धर्म सम्बन्धी रहता है। जितना अशुभराग 
कम किया जाता है, उतना शुभराग होता है। वहीँ शुभराग का भी 
निषेध करके यथाथे तल को सममभे तो शुभभाव को व्यवहार कहा जाता 
है किन्तु उस शुभराग की सहायता से यथा्थता नही आती। अशुभ से 
बचने के लिये शुभराग करे किन्तु मात्र राग ही राग रहे और यथाथे 
छुछ मी न करे तो राग से बाधा हुआ पुण्य भी अस्पकाल में छूठ 
जाता है | 


यदि जिन-बचनो के आशय का विचार करते हुए यथार्थता का 
अंश ग्रगट करे और अपनी ओर अंशतः आये तो उस यथाथैता को 
निश्चय कहा जासकता हैं। उपदेश को सुना तथा सुनने का शुभरास 
किया उसे व्यवहार (उपचार से निमित्त) कहा जाता है। 


इसमें यथार्थ” के गूढ़ अथ की बात है, वह समझने योग्य है । 
ययपि उपादान से काम हुआ है निमित्त से नहीं हुआ तथापि निमित्त 
की उपस्थिति थी। मन से आत्मा का खूब विचार करने से यथार्थ प्रतीति 
नहीं होती । भात्मा तो मन, वाणी, देह शुभराग ओर उम्तके अवलंबन 
से प्रथछू उसपार है। उसको ग्रहण करने का विषय गंभीर है । एक 
वस्तु का दूसरी वस्तु के साथ परमार्थ से कोई संबंध नहीं है, किन्तु 
अज्ञान से पर के साथ संत्रध मान लिया है। जो ख्वंत्र सत्‌ स्वभाव को 
पर से लाभ हुआ मानता है वह पर को ओर आत्मा को एक इंग्चा 
मानता है, ओर वह अपने को अशक्त मानता है-अपने में शक्ति 
नहीं मानता। किन्तु जो 'नहीं? है उसे कह से लायेगा ? यथाथता का 
अथे पराधीनता नहीं किल्तु पूरे स्वाधीनता है । उप्तमें कभी हीनता या 
विकारिता नहीं होती । 
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साक्षात्‌ त्रिलोकीनाथ तीथंकर और उनकी दिव्यध्वनि भी परवस्तु है 
सुनने वाले और समकने चाले को ठप्तका निमित्तमात्र संयोग है, तत्स- 
म्वन्धी सुनने का राग प्रराश्चित प्रिकारमाव है । उप्तसे असेयोगी अधिकारी 
तत्व को लाभ कैसे हो सकता है ? यदि निमित्त' पर दृष्टि रखे तो निमित्त 
के लक्ष से होने वाला ज्ञान संयोगाधीन कहलायेगा। और संयोग तथा 
राग क्षणिक है | क्ाणिक संयोग (परवरतु) के आश्रय से होंने वाला 
परावलेबी ज्ञान भी नाशवान है । 


लोगों की ऐसी धारणा है कि किसी दूसरे की सहायता से लाभ 
हो सकता है, कोई मुके देदे, किसी के आशीर्वाद से कल्याण हो 
जाये, इसग्रकार जीव पर से आत्मा का लाभ चाहता है किन्तु यदि 
अपनी निज की अनत शक्ति पर विश्वा्त न करे तो कोई सत्तृतमागम 
में रहकर भी क्‍या करेगा “ विसी को दूसरे से तीनलोक ओर तीनकाल 
मे भी कोई हानि-लाभ नहीं होसक्ता । यदि अपनी सावधानी से सत्‌ 
के प्रति आदेरभाव लाकर, सत्सममागम करे तथा सच्चे देव, गुरु, 
शाख का आदर स्थिर रखकर कुगुरु-कुदेत्र-कुशात्न का ,किचितप्ताज भी 
झादर न करे तो छसे सत्‌ के त़िमित की ओर के शुभराग में यथार्थ 
उपदेश छुन्नने प्र ज़ुन्न /निज्ञ-आहितारूप आतरिक सत्‌ की स्त्रीकृति होती 
है-यथायता -म्रहण की ज़ाती है. तब देव गुरु शास्त का शुभराग तथा 
उपदेश निमित्त कहलाता हैं । 

जिन-बचन को सुनकर उसके आशय को ग्रहण करने के वाद 
यथा की धारणा होती है। जिन से यथार्थ उपदेश मिलता है ऐसे 
बीतराग बचनों का श्रवण करना चाहिये; जहाँ ऐसा कहा है वही 
स्वाधीन वीतरागता पर भार दिया है। किप्ती का तले किसी के 
आधीन होकर प्रगठट होता है ऐप्ता बताने वाले बीतराग के वचन नहीं 
होसकते | इसमें से अनेकानेक सिद्दान्त निकलते हैं।- अत्येक ,भात्मा 
तथा आत्मा क्ने अतिरिक्त .न्प्रत्तेक चेतन तथा .जडवस्तु अनादि-अन॒न्त, 
स्वतत्न वरतु है । किसी का ह्ृब्यगुण पर्याय किसी, अन्य|के आधीन नहीं है। 
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कोई किसी के गुण अथवा किसी पर्याय को नहीं बनाता, कोई किसी का 
कर्ता नहीं है। प्रत्येक वस्तु की संपूर्ण शक्ति खतंत्रता से सदा परिपूर्ण 
बनी रहती है, उस शक्ति को प्रगट करने के लिये किसी संयोग, क्षेत्र, 
काल या आश्रय की “आवश्यकता नहीं होती । गुण के लिये किसी 
निमित्त की प्रतीक्षा नहीं करनी पड़ती । अपने गुण की दूसरे से आशा 
रखना अपने को अकिचित्‌कर मानना है । वीतराग के निसप्हता होती 
है, वे सबको पूर्ण खतंत्र प्रसुरूप घोषित करते हैं । 


यदि कोई यह कहे कि-मैं तुमको समकाये देता हूँ तो समकना 
चाहिये कि-उसने उम्र व्यक्ति को परतंत्र माना है ओर उप्तकी स्वतंत्रता 
का अपहरण किया है | लोगों को परोपकार की बाते करने वाला बहुत 
अच्छा मालूम होता है किन्तु वास्तव में तो अपना उपकार या अपकार 
अपने भावों से अपने में ही होता है । उसे पर-संयोग.से हुआ कहना 
थी का घड़ा कहने के समान व्यवहारमात्र है, इसलिये वह परमार्थ से 
बिल्कुल अयथाथे दे | लोग व्यवहार में घी के संयोग से मिट्टी के घड़े 
को घी का घड़ा कहते हैं, तथापि वे उप्तके वास्तविक्र अथ को सममते हैं। 


इसीप्रकार शासत्र में कहीं-कहीं निमित से कथन होता है किन्तु 
उसका परमार मिन्न होता है। उस कथन को सममते हुऐ यह निष्कषे 
निकाल लेना चाहिये कि किसी से किसी का कोई कार्य नहीं होता । 


कोई विचार करता है कि-जिसका सत्‌ स्वतः स्वभाव है ऐसी 
पूण्ट बस्तु को समकने वालों के अमिप्राय का निष्कर्ष निकाल लेना 
चा हिये, जैसा वे समके हैं वैसा ही हमें मी समकना है; इसप्रकार 
झपने को अहण करने के आदर भाव से सत्‌ समागम करे तो वह 
सत्समागम व्यवहार से निर्मित कहलाता हैं | 

सतस्मागम में स्वतंत्र सत्त की धोषणा होती है कि-अनंत भात्मा 
प्रत्येक पर से मिन्न है। मैं सदा निजरूप से हूँ ओर पररूप से 
नढ़ों हूँ, तथा परवस्तु मेरेपन से त्रिकाल में भी नहीं है। प्रत्येक प्स्तु 


जीवाजीवाधिकार : गाथा-१२ [ 3८७ 


में अपने आधार से ख्तंत्रतया स्थिर रहकर पर्याय से बढलना होता है। 
प्रतिसमय वर्तमान पर्याय का व्यय, नई पर्याय की उत्पत्ति और वस्तु 
का अपनेरूप में त्रिकाल स्थिर रहना; इसमप्रकार प्रत्येक वस्तु अपने 
द्रव्य, गुण, पर्याय से है ओर पर की अपेक्ता से नहीं है। सत्समागम 
ओर केवली की वाणी भी परवस्तु है मेरी वस्तु नहीं है; वह अपनी 
अपेक्षा से सत्‌ है और पर की अपेक्षा से असत्‌ है । 


देव गुरु शात्र वीतराग स्वरूप है; वे क्या कहते है यह सुनकर 
अपने यथाथे अस्तित्व को स्वीकार करने में यथाय का आशिक बल 
परमार्थ की ओर उन्मरुख होता है। वह सत्त्‌ तथा सच्चे निमित्त का 
बहुमान होने से अशुभराग दूर होकर देव, गुरु, शास्त्र सम्बन्धी शुभ 
भाव हुऐ बिना नहीं रहते । 


पं. भागचन्द्रजो कृत 'रुत्ता ख्वरूप' में अरहंत का स्वरूप बताकर 
गृह्दीत मिध्यात्व को दूर करने का उपाय मलीमीति समझाया है | परमाथे 
तत्व के बिरोधी कुगुरु, कुदेव, कुशाल को ठीक मानना सो ग्रहीत 
मिथ्यात्व है । मैं पर का कर्ता हूँ, कर्मों से घिरा हुआ हूँ, पर से मिन्न- 
स्वतत्र नहीं हूँ, शुभराग से मुझे लाभ होता है, इसमप्रकार की जो 
विपरीत मान्यता अनादिकाल से चली आरही है, सो अग्रहीत अथवा 
निश्चय मिथ्यात्व हैं | उस निश्चय-मिथ्यात्व को दूर करने से पूर्व ग्रहीत 
मिथ्यात्व अथवा व्यवहार-मिथ्यात्व को दूर करना चाहिये । 


एकेन्द्रिय से लेकर असैनी पन्चेन्द्रिय के जीव कुगुरु कुदेव आदि 
के कदाग्रह को ग्रहण नहीं कर सकते, किन्तु सैनी पंचेन्द्रिय होकर 
बीतराग कथित तत्वों से विरुद्ध कुगुरु, कुदेव, कुशासत्र को मानने लगता 
है | व्यवहार में भी ऐसी विपरीत घारणा बना लेता है कि-अमुक को 
मानता की जाय तो सतान होगी, शीतला की पूजा करने से वालक 
नहीं मेरेगा, अमुक देव हमारी रक्ता कर सकता है इत्यादि | इतना ही 
नहीं किन्तु जो लोकोत्तर बीतराग धम के नाम पर सर्वज्ञ भगवान से 
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विरुद्ध - दशीन, ज्ञान, चारित्र का उपदेश देते हैं और परिग्रही को भी 
सुनि मानते हैं वे सब गृहीत मिथ्यात्व के कीचड़ मे फँसे हुए हैं, उनकी 
विनय का परित्याग करना चाहिये | इसमें द्वेष नहीं किन्तु सत्य का 
ही समादर है । 

जो जीव धर्म के नाम पर उत्कृष्ट पुण्यबंध करके अनतवार नवमें 
अवेयक तक गया ओर नप्न दिगबर मुनि होकर निरतिचार महात्रतों का 
पालन किया तथा ग्रह्ीत मिथ्यात्य का त्याग किया तथापि 'शुभराग से 
लाभ होता है! ऐसे पराश्रयरूप व्यवहार की सूक्ष्म धारणा से उसके 
निश्चय-मिथ्यात्व बना रहा । उसे अंतरंग से अपने ऐसे स्वतंत्र खमाव 
की बात नहीं रुची कि-मैं पर से मिन्न, निरावलम्बी, अविकारी हूँ; 
इसलिये उसका भव-श्रभण दूर नहीं हुआ । 

मैं जन्म-मरण को दूर करने वाला अखण्ड गुणस्वरूप हूँ, इस- 
प्रकार की रुचि से होने वाला सत्‌ का आदर यथाथे है-निश्चय है, 
ओर उपंदेश व्यवहार है। यथाथे की देशना को ग्रहण करने वाला 
यथार्थ को ग्रहण करता है तब पहले प्रारंभिक अश (यथार्थ का अश ) 
निरावलम्बीरूप से प्रगठ होता है; वह यथा चारित्ररूप निमलमाव का 
कारण है | 

जिससे जन्म-मरण ओर श्रान्ति का नाश होता है ऐसे यथाथे 
जिन-वधचनों को सुनना, घारण करना तथा उनके कथन के आशय 
का निशिय करके ऐसी दृढ़ता करना चाहिये कि-कोई कुतकेबादी घमें 
के नाम पर अन्यथा केंथन करेगा तो उसका तत्काल ही स्पष्ट निषेध 
कर देंगे । पर से, शुभंभाव से, शुभराग को क्रिया से अथवा इसीग्रकांर 
बाह्य से कोई लाभ होना बताये अंथंबा भूंठे तक से कोई यह कहे कि 
शुभ कार्य करते-करते क्रमशः गुण प्रगट होंगे तो उसका भी रस्पष्ठ 
निषेध कर देना चाहिये; और नित्य-सत्य वस्तु के बोध की ऐसी इृढ़तों 
के साथ धारण कर रखे कि कालान्तर में किसी मी संयोग में स्वये संशेय 
मेंन पंड़े। 
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मतिज्ञान के चार भेद हैं:-.. 


(१) अवग्रह--वस्तु के वोध को ग्रहण करना । 
(२) ईहा--बस्तु क्या हैं इसके निश्चय करने का बिचार करना। 


(३) अवाय--यह वस्तु ऐसी ही है, अन्यथा नहीं है ऐमा 
निर्णय करना । 


(७) धारणा--जिस ज्ञान से जाने हुए पदार्थ में कालान्तर में सशय 
तथा विस्मरण न हो। 


इसप्रकार नित्य स्वमावाश्रित जि्त तत्व की धारणा से धारण किया 
उस सत्‌ के निर्णय की अस्ति है, यदि उससे विरोधी असत्‌ बात को 
छुने तो उसे उसकी नास्ति होती है अर्थात्‌ निषेध होता है। इसप्रकार 
यथार्थ वस्तु क्‍या है इसका बोध मतिज्ञान मे घारण कर रखे। 


जबतक निःसंदेह होकर यथार्थ तत्व को न जाने तवतक बार- 
बार उसी बात को अस्ति-नास्ति पूत्रेंक सुने और अस्ति की ओर भार 
देकर लक्ष को स्थिर करे तो वहा सहज ही शुभराग होजाता है । 
लोग कहते है कि यदि “शुभ व्यवहार न किया ,जाय अथवा शुभराग 
न करें तो धम केसे किया जायेगा £” किन्तु अस्तिस्वभाव की ओर लक्ष 
ओर भार दिया कि वहाँ राग की दिशा बदल ही जाती है। 

यहाँ. जिम्त वस्तु को छुना है उसे अविरोधी रूप में ऐसा इढ़ करे 
कि उसमें कदापि संशयरूप विरोध न आये दइसप्तप्रकार भलीमॉति 
परिचय करके, विरोध को दूर करके अविरोधी तत्व को भलीमोति चम- 
मना चाहिये, ओर परमाथे तत्व क्या हैं तथा उसे बताने वाले सच्चे 
देव, गुरु, शास्त्र एवं नव तत्व का यथाथे स्वरूप क्‍या है यह जानना 
चाहिये; क्योंकि यह प्रारम्म से ही प्रयोजनमूत् तत्व है । 

जैसे दूर देश में माल का लेनदेन करने के लिये आढ्तिया रखा 
जाता है, उसके साथ थोड़ा सा परिचय होने के बाद यह विश्वास 
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जम जाता है कि वह ईमानदार है-उसने न तो किसी को ठगा है और 
न हमे ही धोखे में डाल रह्य है। इसके बाद बहुत लम्बे समय तक 
वह विश्वास बना रहता है ओर उप्तके प्रति कोई शंका नहीं होती । 
इसीप्रकार सच्चे देव गुरु शास्त्र को अविरोधरूप से जानने पर 
अल्प परिचय से ही यह निश्चय होजाता है कि उनमें कहीं किसी 
भी प्रकार से कोई विरोधी तत्व नहीं है। इसके बाद कोई मिथ्यात्यागी 
साधुवेशी अथवा कोई भी चाहे जैसी युक्तिपूषेक विरोध भाव को लेकर 
घ॒र्म सबंधी तक करे तो भी स्वतत्व में ओर देव गुरु, शास्त्र में किचित्‌- 
सात्र भी शंका नहीं होती, तथा किसी भी प्रकार मन नहीं उलमकता। 
किन्तु जिसे सत्य का मूल्य नहीं है और जिसे सत्य के प्रति सुच्द 
श्रद्धा नही है वह कहता है कि हम क्‍या करें £ हमें तो त्यागी-साधु 
युक्ति और तर्क द्वारा जो जेंता सममफाते हैं अथवा कहते है वह हमें 
स्वीकार करना ही होता है । किन्तु उन्हें यह खबर नहीं होती कि 
इससे तो उनका सम्पूर स्वतंत्र तत्न ही ल्ुठ जाता है। इसलिये सदूगुरु 
की ठीक परीक्षा करनी चाहिये। यह कहना धोर अज्ञान है कि हमारी 
तो कुछ समझ में ही नहीं आता ओर अज्ञान कोई भला बचाव 
नहीं है । 


सदूगुरु को यथार्थतया पहिचानने के बाद उनके प्रति सच्ची भक्ति 
होती है। जिनसे यथार्थ वस्तु खुनने को मिली है उनके प्रति भक्ति का 
शुमराग होता ही है | तत्व को यथार्थ समकने के वाद भी उसको 
विशेष इृढ़ता से रटते हुए उसे वारंबार रुचिपूवेक छुने और उस सच्चे 
निमित्त को उपकारी जानकर उसका बहुमान किया करे । उसमें 
परमाथ से अपने गुण का वहुमान है. इतना ही नहीं किन्तु 
व्यवहार से सच्चे देव, गुरु, शास्त्र को यथार्थ तत्व का कहने 
बाला जानकर उनकी ओर भक्ति विनय बहुमान होता है, अर्थात्‌ भक्ति 
का शुमराग हुए बिना नहीं रहता । अविकारी यथा स्रभाव का जो 
लक्ष है ओर उसका जो रटन है, उसके बल से जितना राग कम 
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होता है उतना अपने लिये लाभ मानता है, ओर जो रागह्षष है उसे 
बध का कारण जानकर अन्तरंग से समरत राग को त्याज्य मानता है । 
यदि कोई देव, गुरु, शास्त्र सवबधी शुभराग को प्राह्य माने अथवा उस 
शुभराग को लाभकारक माने या उसे करने योग्य समझे; तो वह वीत- 
राग के ग्रति का राग नहीं किन्तु राग का राग है। क्योंकि उम राग 
में ऐसी बीतरागता के गुण की प्रतोति नहीं दे कि में राग का 
नाशक हूँ । 

बीतराग का उपदेश आत्मा को पर-सम्बन्ध से रहित, अविकारी, 
पूर्ण निर्मल स्वतंत्र बताने वाला होता है। आत्मा के साथ जो संयोगी 
कम (एक क्षेत्र मे) है उससे आत्मा बद्ध नहीं है, किन्तु परमाथ से 
अपनी भूल के वेघनभाव से वद्ध है। वन्‍्च ओर मोक्ष किसी की परा- 
घीनता से नहीं होते, किन्तु आत्मा के भाव से होते है। यहेँ ऐसे 
यथार्थ बचन है या नहीं इसप्रकार श्रवण करने वाले को अपनी निज की 
तैयारी और उपदेश की परीक्षा करने का उत्तरदायित्व लेना होगा। 


आत्मा का ऐसा पराधीन ओर शक्तिहीन स्वरूप नहीं है कि किसी 
पर से लाम हो अथवा कोई दूसरा समझाये तो तत्व प्रगट हो | तत्व 
को श्रवण करने का भाव भी शुभविकल्प या शुमराग है। उस पर- 
संयोग से और राग से असंयोगी, अविकारी, वीतराग स्वरूप प्रगठ नहीं 
होता । किन्तु ख्तंत्र यथार्थता क्या है इसके अश को जब स्वयं उमग- 
पूरक प्रगट करे तब उपदेश और उसे छुनने की ओर के शुभराग पर 
आरोप करके उसे निर्मित कहा जाता है | 

जो वचन आत्मा को पर से वधनयुक्त बतलाते है उनका अर्थ यह 
हुआ कि जब पर-पदार्थ मुक्त करे तब आत्मा मुक्त होगा । ओर ऐसा 
होने से आत्मा पराधीन एवं शक्तिद्दीन कहलायेगा । जो शक्तिद्दीन होता 
है या पराघीन होता है वह स्वतत्र पृथक्क्‌ तत्व नहीं कहा जासकता। 
कोई यह मानते हैं कि समस्त आत्मा एक परमात्मा के अश है, सब्र 
मिलकर एक ब्रद्मरूप वस्तु है, किल्तु ऐसा मानने से स्वाधीन सत्ता का 
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अभाष होजायेगा। वास्तव में तो इस मान्यता में प्रत्यक्ष विरोधआता 
है, क्‍योंकि संसार में रहकर भी प्रत्येक आत्मा अलग-अलग अकेला ही 
दुःख भोगता है । 

कोई कहता है कि “ देह से मुक्त होने पर आत्मा एक परमात्मा 
की सत्ता में मिल जाता है |” क्लिन्तु यदि यह सच हो तो-अर्थात्त्‌ दुश्खों 
के भोगने में अकेला ओर छुखदशा में किसी की सत्ता में मिल जाने 
वाला हो तो उप्तमें खतेत्रता कहेँ। रही? इसलिये उपरोक्त मान्यता मिथ्या 
है | इसप्रकार यथार्थ स्वतेत्र स्वरूप में विरोधरूप मान्यताओं को दूर 
करके यथा परिपूर्ण स्वतेत्र वस्तु का नियैय करने के लिये आत्मा में से 
निश्चम का अश प्रगठ करना होता है। अवेफरारी निरावलम्बी, अतग 
स्वभाव की श्रद्धा विकार का नाश करने वाली है; ऐसे यथार्थ तत्व को 
बताने वाले का निर्णय करने वाला भी आत्मा ही है । 


प्रथम उपदेश सुनने पर पस्मार्थ की अश्रगठ रुचि की है, उप्त 
उपदेश में यथार्थता कैसे आशय की है, में किप्तप्रकार असंग, अविफ़ारी, 
निरावलम्जी हूँ; यह परमार से सुनकर जो निराला खतत्व की ओर कुकने 
चाला निश्चय का अंश है सो परमाथ से श्रद्धा का कारण है । 
- मैं पर से वहद्च नहीं हूँ, परवस्तु मेरा ह्वानि-लास नहीं कर सकती, 
मैं रजकण तथा राग से ग्रथरू हूँ, मात्र अज्ञान से (अपनी भूल से) 
बंधा हुआ था । विकार क्षणिक है, वह मेरा नित्यस्वभाव नहीं हे में 
नित्य ज्ञायक हूँ, इसप्रकार का अप्रगट आशय जब अतरंग में भाता हैं 
तब भाव-बधन को दूर करने का आशिक उपाय प्रारम्भ होता है। 
जब अव्यक्त रुचि यथा तत्व की ओर प्रारम्प हुई तब छुनते का 
आवलम्बन छोडकर अपनी ओर लक्ष किया ओर सत्‌ को, स्वीकार करने 
वाले यथार्थ को स्व्रीकार क्रिया; उतना ही भ्यधाथे से मिनरूप को 
समफ़ने का यथार उत्तदायित्र आजाता है। इमप्रकार श्वरण होने 
पर अपने भात्र से स्वतः लाभ निकाल लेता है, राग से लाभ नहीं होता। 
जहाँ परवस्तु पर लक्ष होता है वहाँ राग का. विषय होता है, वह 
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राग विकार है| में रागरूप नहीं हूँ, ज्ञानरूप हैं; इसप्रकार अबिकारी 
असंगभाव उपदेश में कहना चाहते है, ऐसा अभिप्राय वह अतरंग लक्ष 
से निश्चित करता है। 


अहो ! यह वस्तु ही निराली है, पूर्ण है, अविकारी है, इसप्रकार 
यथाथे को जिस भाव से निश्चित्‌ करता जाता है वह भाव यथा 
निश्चय का अश होने से यथार्थ निर्विकल्प परमार्थ का कारण है। कितु 
राग से, पर से अथवा साक्षात्‌ त्रिलोक्रीनाथ तीथंकर प्रभु की वाणी से 
परमाथत: अंशमात्र घम नहीं होता । किन्तु परावलब्नन के छूठने पर 
अन्तरग से निर्णय करे कि वे जो कुछ कहते है सो ऐपा ही है; और 
जब यह समम लेता है तब देव, गुरु के प्रति बहुमान उत्पन्न होता 
है, तथा वह उनकी माक्ति करता है। उसमें गुण के प्रति भक्ति है 
अर्थात्‌ यथाथ स्वतत्र तत्व क्षी पहिचानथुक्त ग्रुणरूप होने का लक्ष है। 
राग-द्वेष, अज्ञान, पराश्रय से होता है, जो कि द्ाणिक है वह मेरा स्वरूप 
नही है। इसप्रकार जं। गुण की प्रतीतिपूवेक राग-द्वेष ओर अज्ञान का 
नाश करता है वह जिन (जीतने वाला ) है। इसमें अनेक अर्थों का 
समावेश होजाता है; जैसे-विकार जीतने योग्य है, उसे जीतने वाला 
अविकारी है; विकार क्षणिक ओर एक समय की अवस्था वाला है तथा 
उसका नाश करने वाला स्वभाव विकार रहित त्रिकाल-स्थायी है । यद्यपि 
विकार में अनन्तकाल व्यतीत होगया है तथापि स्वभाव में ऐसी अपार- 
शक्ति है कि वह एक समय में ही उस विकार अवस्था को बदलकर 
अनन्त५ अविकारी शुद्ध शक्ति को प्रगट कर सकता है। विकारी अवस्था 
में पर के आश्रय से अनन्त विकार कर रहा था, उसे दूर करके जब 
स्वतंत्र स्वाश्रय के द्वारा शुवस्वमाव की ओर जाता है तब जो अनन्त 
झविकारी भाव अपने में पहले से ही विद्यमान था वही भीतर से प्रगट 
होजाता है; वह कहीं पर से अथवा बाहर से नहीं आता। त्रिकार के 
होने में अनेक प्रकार के निमित्त होते है, शुभराग भी पर के लक्ष से 
होता है। मुम्ममें परचग्तु की नारित है। पर के द्वारा मुझे निकाल मे 
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भी कोई गुण-दोष या हानि-लाभ नहीं होसकता और में मी पर का कुछ 
नहीं कर सकता। शुभराग भी विकार है, विकार अविकारी गुण के लिये सहायक 
नहीं होलकता | इसमप्रकार पूर्ण खतंत्रता को बताने वाला यथार्थ ज्ञानी 
है। अपने में यथार्थ को स्वीकार करने वाले, समझाने वाले बीतरागी 
गुरु को उपकारी निमित्त मानने से शुभरागरूप भक्ति-भाव छलके बिना 
नहीं रहता। अभी रागढशा विद्यमान है इसलिये उसे कुगुरु, कुदेव, 
कुशाख की ओर न लेजाकर सच्चे देव, गुरु, शास्त्र के प्रति परिचय के 
बहुमान से शुभ-सक्ति ओर विनय करता दै। इसप्रकार सम्यग्दशन प्राप्त 
करने से पूर्व सब्चे निमित्त की ओर का शुभ-व्यवह्यार अवश्य होता है। 
किन्तु यदि दूसरा समझा दे अथवा दूसरे से समझा हआ माने तो स्वयं 
पराधीन सिद्ध होगा, किन्तु त्रिकाल में भी आत्मा पराधीन नहीं है, उसे 
कोई दूसरा सहायक नहीं होसकता ॥ 


परमार्थ जिनेन्द्र के ख़रूप को बताने वाला वीतरागी गुरु कौन 
है, क्‍या जीतना है, जीतने वाला कोन है, अवगुण का नाश करके 
सदा गुणरूप स्थिर रहने वाले का कया स्वरूप है, इत्यादि का यथाये 
निर्णय न करे और मात्र सुनता रहेः्तो कोई बाहर से कुछ नहीं दे 
देगा । स्वयं जैसा भाव करेगा वैसा फल मिलेगा। मैं निरावलेबी, 
अविकारी, स्वतंत्र हूँ, असग हूँ ऐसी प्रतीति के बिना पुण्य-पाप करके 
अनन्तबार चोरासी में जन्म-मरण किया। घमम के नामः पर शुभभाव से 
अनेक क्रियाये करके अनन्तवार देवले,क में गया। पाप करके देवलोक 
में नहीं जाया जाता किन्तु पुण्य करके ही जासकते हैं, इसलिग्ने उस 
पुण्य के शुभभाव नवीन (अपूर्व) नहीं है। अपूब क्या है यदि ऐसी 
यथार्थ को समकने-की उमंग हो तो यथा्थ- सत्‌, को सममाने वाले 
चीतरागी गुरु को पहिचानले, ओर उनका आदर करे, किन्तु यदि, अपनी 
शक्ति को स्वीकार. करके स्वये न समझे तो उसे निमित्त नहीं सममा 
सकता । जो समकता है वह अपनेआप सममता है, तब- वह अपनी 
पहिचान का वहुमान करने के लिये गुरु को उपकारी मानकर उनकी 
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विनय करता है। समझने के बाद जबतक राग दूर नहीं होजाता तबतक 
सत्‌ के निमित्तो की ओर शुभराग रहता ही है। जिसे अपने स्वरूप को 
सममने की रुचि होती है उसे मुमु्ठु रहकर सतूसमागम को हँढ़ना होता 
है और सत्‌ की पहिचान होने पर देव, गुरु, शात्र के प्रति शुभराग का 
होना इतना छुनिश्चित होता है जैसे प्रात: के बाद सन्ध्या का होना। 
क्योंकि उसमें स्व-लद्गय से चिदानन्द सूये का अखण्ड-अनन्त प्रकाश 
प्रगट होना है । 

बीतराग के वचनों को धारण कर रखने का अथे है कि-वे जो 
कुछ कहते हैं उसे यथाथें समकना। परवस्तु, से पुण्य-पाप से त्रिकाल में 
भी धर्म नहीं हो सकता | अन्य की सहायता से शआझ्ात्मा के गुण 
प्रगट नहीं होते । अन्य से कोई लाभ हानि नहीं होता, क्योंकि 
प्रत्येक वस्तु त्रिकाल मित्र है | लाभ-अलाभ अपने भाव से होता है। 
ऐली प्रतीति ग्रहस्थ और त्यागी दोनों के लिये है। अन्य पदार्थ से 
अथवा द्वव्य दान आदि से पुण्य नहीं होता किन्तु यदि तृप्णा कम करे 
तो अपने भाव से पुण्य होता है । मात्र पर की हिंसा पाप का कारण 
नहीं है. किन्तु अपना हिसारूप प्रमाद-भाव ही वास्तव में हिसा है, वह 
अपने ही गुण का धात है। इसमें खतंत्र तत्व का निर्णय होता है । 
बीतराग मार्ग में कोई पक्तपात नहीं है, बीतराग सब्रको वस्तुरूप में स्व- 
तत्र घोषित करते है | 

किसी की कृपा से रबततन्र आत्मतत्व के ग्रुण प्रगट द्वोते है, ऐसे 
पराधीनदता को बताने वाले बीतराग के वचन नहीं हैं । पुण्य से शुभ- 
राग से अथवा शरीरादि परवस्तु से लाभ होता है, आत्मधर्म होता है, 
आत्मा के गुण के लिये वैसा व्यवहार करना चाहिये ऐसा कथन करने 
वाले वीतराग के वचन नहीं होते। पुण्य-पाप और धर्म अपने सावानुसार 
ही होता है | 

संसार में दूंसरे के लिये वई बुछठ नहीं करता। कोई पुरुष अच्छे 
वरखाभूष्य अपनी ज्री के लिये नहीं लाता किन्तु स्त्री के प्रति ममता 
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है, राग है इसलिये उस राग को पुष्ट करने के लिये जिसे लक्ष बनाया 
है उप्त स्‍त्री आदि में (राग के खिलोने में) इच्छित शोभा न होने से 
चह अपने को अनुकूल नहीं लगती । और जब अपना इच्छित पहनाच- 
उढ़ाव दिखाई देता है तब उम्र पर अखें जमती हैं; इसलिये चह जो कुछ 
करता है अपने राग को पुष्ट करने के लिये करता है | इसीप्रकार 
लोग अपने पुत्र को पढ़ाते हैं, उसका व्याह रचाते हैं ओर उप्के नाम 
पर वैक में रुपया जमा कराते है यह सब अपने उत्त लड़के के लिये 
नहीं किया जाता किन्तु अपने को तत्सम्बन्धी ममता में उसके अतिरिक्त 
कोई दूसरा समाधान दिखाई नहीं देता इमलिये स्वय॑ उसके नाम से 
अपनी मोह-ममता को पुष्ट करने की सम्पूर्ण चेष्टाये अपने ही राग को 
पुष्ट करने के लिये करता है। घर में, समाज में मान प्रतिष्ठा और 
प्रभाव बना रहे इसलिये में दूसरों का कुछ काम करूँ और दूसरों के 
साथ अनुकूल सम्बन्ध वनाये रखूँ, ऐसा भाव करके अपने बड़पन के राग 
को पुष्ट करने के लिये यह सब्र चेष्टाये करता है | कोई पर के प्रत्ति 
कर्तव्य पालन नहीं करता, किन्तु विपरीतद्धप्टि से पर में अपने राग को 
आरोपित करता है; अर्थात्‌ वह परवस्तु को अपने राग का विषय बना- 
कर उसकी रुचि के अनुसार सत्र कुछ अनुकूल करना चाहता है। 


जन्म-मरण इत्यादि सब पराधीनता है। आत्मा पर से मिन्न है, वही 
आदरणीय है; इसप्रकार जिसे परमार्थ में प्रीति होती है वह यथाये की 
रुचि को पुष्ठ करने में निमित्तदप सच्चे देव गुरु शासत्र को भक्ति 
के बिना नहीं रहता । स्मरण रहे कि-भगन्ान की भक्ति सगवान को 
अच्छा लगाने के लिये नहीं होती । सत््‌ की पहिचान के वाद सम्पूर्ण 
गुण का बहुमान होने से वीतराग की अक्ति उमड़े बिना नहीं रहती | 


मैं स्वतंत्र, अविनाशी, पूरे परमात्मा के समान हूँ; विकल्प अथवा 
परमाणुमात्र मेरे स्वरूप में नहीं हैं; यह चताने वाले श्री जिनगुरु 
आर प्रगट परमात्मा की प्रतिमा के प्रति अपने गुणो के स्मरण के लिये 
तथा अशुभभाव से बचने के लिये चहुमान, स्मरण भक्ति झ्त्यादि होते 
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है | उन देव, गुरु के लिये कोई कुछ नहीं करता, क्रिन्तु विनय से 
देव की भक्तित आदि कही जाती है। जैसे कोई मनुष्य राजा की प्रशेत्ता 
इसलिये करता है क्रि-उसे निज को वह राजत्व अनुकूल लगता है, इमी- 
प्रकार जन्म-मर॒ण का अत कैंमे होता है यह बनाने बाले की पहिचान 
होने पर उप्तके बहुमान में भक्ति प्रत्राहित हुये बिना नहीं रहती। 


जब ऊक्रित्ती धनवान के यहाँ इकऋल्लोते पुत्र का वित्राह होता है तब 
उसका वैमव और उमंग-तरंग उछले ब्रिना नहीं रहती ( इस दृष्टान्त 
का एक अश रिद्वान्त में लागू होता है) इसीपद्वार आत्मा के यथा्थ 
स्वरूप की ओर अप्रगठ लक्ष हुआ दै किन्तु अभी निश्चय अनुभत्र सहित 
सम्यक्दशन प्रगठ नहीं क्रिया है. वही भी निर्दोष बीतराग गुरु मेरी 
स्व॒तंत्रता को प्रगठ करने वाले है, मुझे मोक्ष देने वाले है, इप्तप्रकार 
अत्यन्त विनय पूवेक वहुमान से भक्ति किये बिना नहीं रहता। 


जिसे परमाथे की रुचि पुष्ट करनी है वह सच्चे देव, गुरु, शाख्र, 
के प्रति शुभराग करके यह पहले जान लेता है कि-सच्चे गुरु कोन 
है| सच्चे गुरु पमाथे खरूप को बताने वाले है ( निश्चय से तो 
आत्मा ही अपना गुरु है) वे (गुरु) शिष्य को बतलाते है कि सिद्ध 
आओर अरहत केवलज्ञानी परमात्मा केसे होते है, उनका स्वरूप क्‍या है 
जिनसे आत्मा की प्रतीति होती है। इसलिये प्रत्यक्ष सदृगुरु विशेष 
उपकारी है। श्रीमद्‌ राजचन्द्रज़ी ने आत्मसिद्धि में कहा है कि; 

“प्रत्यक्ष सदगुरू सम नहीं, परोक्ष जिन उपकार; 

ऐसा लक्ष हुए विना, उगे न आत्म-विचार ।॥” 

सदूगुरु के प्रत्यक्ष उपकार का निर्णय किये बिना वास्तव में आत्मा 
के विचार का उद्भत्र नहीं होता | यह वताने वाल्ले प्रत्यक्त ्रीसदूगुरु 
ही है कि-परोक्ष उपकारी श्री जिनदेव कैसे थे ओर उन्होंने क्या कह था | 
यदि सम्पूर्ण स्वभाव को बताने वाले साक्षात्‌ श्रीसदूगुरु को न पहिचाने 
ओर उनका बहुमान न करे तो पूर्णानंद परमात्मा के स्वरूप को नहीं 
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जाना जासकता, ओर उनके यथाथे स्वरूप को समके विना परमाये 
स्वरूप नहीं समक्रा जासकता, इसलिये साक्षात्‌ ज्ञानी को पहिचान- 
कर उनकी विनय करने को पहले कहा है। यदि साक्षात्‌ उपकारी 
ओगुरु की विनय न करे तो अपने परिणार्मों का अवलोकन करना नहीं 
आसकता, जोकि विवेक्र की अपनी वहुत बड़ी भूल है। जो साक्षात्‌ 
ज्ञानी को नहीं पहिचानता, उनकी विनय नहीं करता, ओर परोक्ष 
जिनेन्द्र भगवान के गुणों के नाम पर भक्ति-पूजा में ही लगा रहता है 
उसके अपूर्न आत्मबिचार का उद्भव नहीं हो सकता । 


साज्ञात्‌ गुरु से यथार्थता को समकने ओर मानने में असत्‌ को 
न मानने का उत्तरदायित्व और यथार्थ को घारण करने की अपनी 
तत्परता परिज्ञात होजाती है। इसलिये प्रत्यक्ष ज्ञानी को परम-डपकारी 
कहा है। जैसे लोक-ज्यग्रह्ार में सब कहते हैं कि-हमारी दुकान का 
माल उत्कृष्ट है, इसीग्रकार यदि कोई अपने माने हुए धरम को अनेक 
तकी से सत्त-उत्क्ष्ट कहे तो इससे जो असत्त्‌ है वह कहीं स्त्‌ नहीं 
होतकता । 

मुझे कोई दूमरा सममादे, दूसरा तारदे, पुण्यादिक पर की 
सहायता मिले तो घमे हो, इसप्रकार पर से घमे की आशा रखने वाला 
सत््‌ का जिज्ञाछु नहीं है। किन्तु जिसे स्वतः सुधरना है, पर से कुत्र 
निश्चित्‌ नहीं करना है और इसप्रकार जो अपने उत्तरदायित्व से सत्‌ 
की जिज्ञासा में यथा्रता लाता है वह सत्‌ का सच्चा शोधक है, वह 
ज्ञानी को भलीमाति पहिचान लेता है। इसके पास अविरोधी सत्‌ है। 
यहां यथार्थ ज्ञानी है, ऐसा यथाथे निणेय किये विना यदि भगवान को 
प्रतिमा के समझ भक्ति करे तो प्मकना चाहिये कि वह मात्र राग की 
भक्ति करता है । जिसे सच्चे गुरु की ओर पूर्यानन्द परमात्मा की 
पद्दिचान है उसे पूर्ण की महिमा परिज्ञात होती है,- इसलिए वह निर्विकार 
शान्त चीतराग मूर्ति को देखकर अपने में पूर्ण की रुचि का स्मरण 
करके, वीतरागी देव, गुरु के प्रति वहुमान से भक्त में इब जाता है। 
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थु 


उसमें सत्‌ की रुचि होती है और वाहर सच्चे निममित्त का बहुमान- 
भक्ति करता दहै। ऐसा शुभराग एक तो. पूर्ण बीतराग के नहीं होता 
ओर दूसरे अज्ञानी, अविवेकी के नहीं होता । जद्वँतक भरागी पूर्ण 
तत्व की रुचि है ओर राग दूर नहीं हुआ वहँ।तक ज्ञानी के अनेक- 
अकार का राग वना रहता है, ओर उससे राग के निर्मित्त भी अनेक 
अकार के होते हैं। उममें सच्चे देव, गुरु; शाखत्र के प्रति होने वाली 
भक्ति का शुभराग मुख्यता से रहता है। जिनप्रतिमा शुभभाव में 
निम्मित्त है तथा बीतराग का स्मरण करने में निमित है ऐसा जो नहीं 
मानते उन्हे यह खबर नहीं होती कि पूर्ण साध्य एवं प्रारम्म ओर बीच 
का मोक्षमागे कैसा होता है तथा वह कैसे प्राप्त किया जाता है । 


क्योंकि अभी साधकदशा में राग है इसलिये वहाँ शुभराग के 
निमित्त का आदर और बहुमान रहता ही हैं। जिसे रजकण के भी 
राग से रहित, विकल्प रहित पूर्ण बीतराग के स्वरूप को पहिचानने की 
रुचि है उसे सत््‌ ,की रुचि का मथन करने में वीतरागी जिनप्रतिमा 
निमिच होती है, यह जानकर पूर्ण वीतराग की महिमा गाते है। पूर्ण 
चीतराग साज्षात्‌ परमात्मा के विचार मे अपनी रुचि है, इसलिये उनके 
विरह में उनका स्मरण करने में भगवान जिनेन्द्र की प्रतिमा निर्मित 
होती है। अपने अमिप्राय में परबस्तु लाम-हानि का कारण नहीं है। 
अपनी रुचि और तत्परता के अनुसार स्रथ ही अपने आप हिताहितरूप 
भाव कर भ्रकता है। इसप्रकार जो न समझे और भगवान की मूर्ति के 
पास ही बैठा रहे तथा स्वतंत्र निरावलम्बी अकषायदृप्टि से, अपने 
स्वरूप की संभालन करे तो भगवान कुछ दे नहीं ढेगे । 

प्रम्यकदरनः होने से पूर्व भी वीतराग के बचनों का श्रवण, जिन- 
प्रतिमा का दशेन, पूजा, प्रभावना इत्यादि शुभभाव में जीव की ग्रइृत्ति 
होती दै क्योंकि पाप से बचने के लिये शुभभाव योग्य हैं, ओर यथार्थ 
तत्वद्धष्टि होने के बाद भी जब आत्मा निर्विकल्य स्थिरता में नहीं रह 
सफता तब सच्चे देव गुरु की भक्ति शोर सच्चे उपदेश का श्रवण 
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इत्यादि शुभभाव का अवलम्बन अशुभभाव से बचने के छिये आये बिना 
नहीं रहता | किन्तु दृष्टि में उस शुभराग का भी आदर नहीं है, 
मात्र अखण्ड निर्विकारी गुण का ही बहुमान है | वह पूर्ण अविकारी की 
रुचि झात्मा को आगे बढ़ाती है । 


चार ज्ञान के धारी श्री गणधर देव भी निरतर निविकल्प ध्यान 
में स्थिर नहीं रह सकते इसलिये अशुभ से बचने के लिये विशेष ज्ञान 
का मनन करने को बारंबार साज्षात्‌ तीथंकर प्रभु का उपदेश सुनते हैं 
ओर अपने पद के अनुसार (जबकि- छंठ्ठे गुणस्थान में होते 
है तब ) शुभभाव में भी प्रव्नत्ति करते हैं। ग्रहस्थों को अशुभराग के 
अनेक निमित्त हैं अतः अशुभराग से बचने के लिये बारम्बार यथाथे 
तत्व का उपदेश तथा उपरोक्त शुभ व्यवहार आते हैं कितु उमर शुभराग 
की मर्यादा पुण्य-बन्व जितनी हद्वी है, उत्तते धर्म नहीं होता। तथापि 
परमार्थ की रुचि में आगे बढ़ने के लिये बारंबार धर्म का श्रत्रण एवे 
मनन करना पड़ता है। जिसे संसार की रुचि है वह बारंबार नाटक 
सिनेमा देखता है, उपन्यास-कहानियाँ पढ़ता है-छुनता है, नहैं बात को 
जल्दी जान लेता है, इसीप्रकार जिसे धर्म के प्रति रुचि है बह धर्मात्मा 
बारंबार यथाथे तत्व का परिचय करके अशुभ से बचने ओर स्वरूप की 
ओर की स्थिर्ता-रुचि रखने के लिये बारंबार शाख्र-स्व्राध्याय करता है, 
उपदेश सुनता है, जिनप्रतिमा के दशैन करता है, पूजा करता है और 
गुरु-भक्ति इत्यादि शुभभाव में युक्त रहता है तथा राग को दूर करने की 
इषप्टि रखकर उसमें प्रवृत्ति करता है। विशेष राग को दूर करने के 
लिये पर्धव्य के अवलंबन के त्यागरूप अगुब्रत महात्रतादि का भ्रहण 
करके समिति-गुप्तिरूप प्रद्नत्ति, पंचपरमेप्ठी का ध्यान, सतूसंग ओर 
शाल्राम्यात्त इत्यादि करता है। यह सत्र अशुभ से बचने ओर विशेष 
राग-रहित भाव की ओर जाने के लिये है । 

ब्रतादि का शुभभाव आख़ब है, और अलेकारी श्रद्धा, ज्ञान तथा 
निर्विकल्प स्थिरता का भाव बन्ध-रहित निराख्व है। दृष्टि में पूर्ण वीत- 
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राग निरावलम्बिता है। वर्तमान अवस्था में जितना परदव्य का अवल- 
म्वन छोड़कर निरावलम्बी स्वरूप में रागरहित स्थिरता रखे उतना चारित्र- 
भाव है | तत्वज्ञान के यथाथे होने पर भी ग्रहस्थदशा में स्त्री, कुटुम्ब, 
घन, देहादि की ओर अशुभभाव होता है| यथाथ प्रतीति होते ही सबके 
त्यागीपन नही होता, इसलिये अशुभ अवलम्बनरूप पाप-राग से बचने 
के लिये ओर पुण्य-पापरहित अखण्ड स्वभाव की ओर रुचि बढ़ाने 
के लिए अकषाय निमल दृष्टि का प्रवल आन्दोलन करने पर विशेष 
राग हूठकर जो अगुत्रत-महात्रत के शुभभाव आते हैं उसे व्यवहार मोक्ष- 
मार्ग में त्रत कहा है। परवस्तु को छोड़ना या त्यागना ब्रत का वास्तविक 
अथ नहीं है। परवस्तु को छोड़ने-त्यागने का व्यवहार आत्मा में त्रिकाल में 
भी नहीं होता। किस्ती भी अपेद्या से परवस्तु का लेनदेन आत्मा के 
आधीन नहीं है, क्योंकि आत्मा सदा अरूपी है। इप्टि के बल से जो 
पखत्तु की ओर का राग छुव्ता है वह व्यवहार से यों कहा जाता है 
कि आत्मा ने परवस्तु का त्याग किया है। जहाँ परवस्तु का अवलबन- 
रूप राग नहीं रहता वहँ। उसके स्वतत्र कारण से पर॒स्तु का संयोग 
छट जाता है। आत्मा के पर का कतेत्व या स्त्रामित्व किसी भी प्रकार 
से नहीं होता, जिसे ऐसी प्रतीति नहीं होती वह देहादिक पराश्रित 
प्रवृत्ति में या राग में लीन होकर रुक जाता है। 

जो यह मानता है कि परवस्तु छूट गई इसलिये राग छूट गया 
अथवा देह की या पुण्य की इतनी प्रवृत्ति हुईं इसलिये लाभ हछोगया, 
उसे प्रथकू आत्मतत्व के खतत्र ग्रुण की प्रतीति नहीं है। तत्वदृष्टि 
सहित राग को दूर करने पर राग की निमित्तभूत परवस्तु अपने ही 
कारण से छूठ जाती है। शुभाशुभ राग का निमित्त प्राप्त करके जड़ें- 
रजकण पुण्य-पापरूप से अपनेआप अपने ही कारण पुराने कर्मों के 
साथ बचघते है, ओर रागरहित स्वरूप मे जितनी स्थिरता की जाती है 
उस बीतरागभाब का निमित्त पाकर जड़-रजकण उसके ही कारण छूठ 
जाते हैं। ऐसा निम्मित-नैमित्तिक सम्बन्ध होता है, किन्तु किसी को 
अवस्था किसी अन्य के अधीन नहीं होती, इसलिये ज्ञानी देहाढि की 
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अवृत्ति से अपने परिणाम का माप नहीं निकालते | ज्ञानी की दृप्टि 
अखयड गुण पर है, उसके बल से जितना राग दूर होता है उतना 
लाभ मानता है। राग और परदचव्य कुछ मेरा नहीं है इसप्रकार पर का 

कतेत्व ओर स्वामित्व छोड़कर एकरूप अविकारी ज्ञानानन्द स्वभाव का 
स्वामित्र रखता है। दृष्टि में (श्रद्धा में) पर की ओर के राग की 
आसक्ति छूटने पर चारित्र की स्थिरता के बल से विशेष राग का त्याग 
करे तो ग्रहस्थदशा छूठकर वाह्म में पंच मह॒ज्तादि शुभ-व्यवहार सहित 
नम्नदिगम्बर मुनिषद और अन्तरंग में राग को दूर करके भाव मुनिपद 
ग्रहण करता है। किन्तु यथाथे इृप्टि के होने पर भी वर्तमान पुरुषाथे 
की अशक्ति के कारण जो विशेष राग कम नहीं कर सकता वह ग्रहस्थ- 
दशा में रहकर आंशिक राग कम करके, अकषायदप्टि सहित, अशतः 
स्वरूप-स्थिरता को बनाये रखता है। उसके अशुभराग में न जाने के 
लिये दान, पूजा, भक्ति, प्रभावना, अणुत्रत आदि शुभभाव का व्यत्रह्मर 
हुये बिना नहीं रहता। वास्तव में अकषाय अखण्ड ज्ञायक दृष्टि के 
चल से अशुभराग दूर होकर ब्रतादि के शुभभाव संबर नहीं, घमे नहीं 
है किन्तु आलव हैं। किन्तु उत्त शुभभाव का व्यवहार अशुमभाव को 
दूर करने में निमित्त होता है, ओर राग के दूर होने पर जो निमेलता 
होती है उसे शुमराग में आरोपित करके बत्रतादि को व्यवहार से (उप- 
चार से) मोक्षमागे कइते हैं, किन्तु यदि निरावलम्बी अषिकारी की प्रतीति 
न हो तो ठपचार से भी व्यवहार नहीं कहलाता । 


ज्ञानी के निम्नदशा में प्रशत्त राग हुए बिना नहीं रहता किन्तु 
इृष्टि में चह शुभराग का मी कर्ता नहीं होता । जो राग के स्वामित्व 
को मानकर शुभराग को करने योग्य समझता है, उससे लाभ मानता 
है उसे राग के प्रति आदर है, ओर निरावलम्बी चीतरागी गुण के प्रति 
आदर नहीं दै। 


दृष्टि में शुभ-ब्यवहार का अभाव करके ( स्वामित्व को छोड़कर, ) 
शुभराग को मी करने योग्य न मानकर, परमार्थ से अखण्ड स्वभावी हूँ 
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इसप्रकार स्वभाव पर भार देना परमार्थ-श्रद्धा का कारण है। जो उत्पन्न 
हुईं शुभाशुभ चृत्ति का अपने को कर्ता मानता है वह चज्ञानी है । ज्ञानी 
रागादि का मात्र ज्ञाता होता है; वह रुचिपू्वकक विकार का कर्ता 
नहीं किन्तु उसका नाशक होता है। वर्तेमान पुरुषाथे की अशक्ति से 
यद्यपि राग रहता है तथापि वह उसका स्वामी नहीं होता और न उसके 
प्रति आदर होता है | हैँ, वह बिल्कुल नि्रिकल्परूप से स्थिर नहीं 
रह सकता इसलिये अशुभ में प्रदत्त न होने के लिये शुभभाव का 
अवलम्बन होता है। 


यदि कोई यह माने कि मैं समक-बूककर शुभभाव करता हूँ 
इसलिए. शुभभाव से मुझे! सम्यकदशेन होजायगा-उप्तसते आगे बढ़ 
सकूँगा तो यह मान्यता बिल्कुल विपरीत है-गुण की हत्या करने के 
समान है। कोई ज्ञानी शुभभाव को छोड़कर अशुभ में जाने को नहीं 
कहता । 

सम्यकदशन होने के बाद भी शुभ व्यवहार होता है, ओर विषय 
कषाय का अशुमराग दूर करके, अकषायदाष्टि के बल से खस्वरूप- 
स्थिरता के बढ़ने पर पचवे गुणस्थान में बारह ब्रत को शुभवृत्ति 
हुए बिना नहीं रहती; इसप्रकार राग के छेदते-छेदते शुभराग रह जाता 
है; वहाँ परद्ृब्य का अवलम्बन छोड़ने के लिये सहज ही अगुत्नत- 
महात्रत होते है, जो किप्ती की देखादेखी से अथवा आग्रह से ब्रत 
घारण करता है और यह मानता है कि-में व्रत कर रहा हूँ उसे मात्र 
व्रत का अमिमान ही समकना चाहिये | धीर होकर, मध्यस्थ होकर 
यह सममना चाहिये कि सर्वेज्ष बीतराग ने क्‍या कहा है। संसार तो 
अनंतकाल तक रहेगा | अपनी चिन्ता करके पत्‌ के प्रति उत्साहित 
होकर जो यह भाव करता है कि-अब भव नहीं चाहिये, इतना ही क्यों 
किन्तु कुछ भी नहीं चाहिये, मुझे तो मात्र सत्य को ही सममना है; 
जिसके ऐसा भाव है वही सत्‌ को समक सकता हैं। सत्‌ सत्‌ से प्रगट 
होता है, किसी क्रियाकाण्ड से अथवा बाह्य-प्रदृत्ति से प्रगट नहीं होता। 
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अंधकार को दूर करने के लिये प्रकाश ही- झावश्यक होता है, इसीप्रकार- 
अज्ञान को दूर करने के लिये यथार्थ ज्ञान आवश्यक है। 


निर्मल दृष्टि के वाद राग को दूर करने पर जो शुभराग रह नाता 
है सो असदूभूत व्यवहार है, और जितनी निर्मल स्थिरता होती दै सो 
सदूभूत व्यवहार है। असंग, भविकारी, मत, अखण्ड, ज्ञायकस्वरूपी 
आत्मा की श्रद्धा करना सो निश्चय है | श्रद्धा के अखण्ड विषय में 
निर्मल पर्यायरूप मोक्षमागे और मोक्ष का भी भेद नहीं होता; ऐसी 
शुद्ध निरावलग्ची दृष्टि के बल से जो निर्मल पर्याय अ्रगठ होती है वह 
सेबर-निजरा है । ब्रतादि का शुभ-व्यवहार झाखव है-वंधका कारण है, 
क्योंकि एकरूप ज्ञायक स्वभाव में पर की ओर का उत्थान होता है 
जो कि स्वाश्रित गुण का भविकारी माव नहीं है। जहँए शुद्ध में स्थिर 
नहीं हुआ जासकता वहँ। यदि शुम का अवल्म्बन न हो तो अशुभ 
में प्रदत्त होजाता है । जबतक पुण्य-पाप से रहित अविकारी निरा- 
चलम्बी स्वभाव की इढ़ता सहित विकार के नाश की प्रतीतिरूप अखण्ड 
गुण की श्रद्धा ओर ज्ञान नहीं होता वहँतक तब्रत-चारित्र सच्चे नहीं 
होते । श्रीमद्‌ राजचन्द्रजी ने कहा है किः- 

लिया स्वरूप न बृत्ति का; तत का कर अमिमान । 

गहे नहीं परमाथे को, लेता लौकिक मान ॥॥ 

[ आात्मसिद्धि पद २८] 

मध्यस्थ होकर पर्षज्ञ वीतराग कथित झविरोधी तत्थम को न सममे 
ओर वाह्म-प्रवृत्ति में धम माने एवं शुभ विकार से लाभ माने; किन्तु 
देह की क्रिया से तो कहीं पुण्य होता नहीं है । यदि शुभभाव हो तो 
पापानुवंधी पुण्य का बंध होता है। साथ ही मिथ्यादशन शल्य की पृष्टि 
करके, तलज्ञान का विरोध करके, पुण्य की स्थिति पूरी करके अनंतकाल 
के लिये निगोद में जाता है। 

निमित्त की उपस्थिति मात्र होती है, किन्तु वह निमित मुझे कहीं 
सहायक नहीं द्वो सकता; पुण्य से-शुभ से कोई लाभ नहीं है, ऐसी 
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अविकारी पूर्ण स्वभाव की अविरोधी श्रद्धा जिस्ते नहीं है वह सम्यकदृष्ि 
नहीं है, तत्र फिर वह श्रावक अथवा मुनि तो हो ही कहँ। से सकता है २ 

यदि अच्छे निमित्त से लाभ होता हो तो ऐसी उत्कृष्ट संगति अनंत- 
बार प्राप्त हुईं है किन्तु किसी को पर के आश्रय से लाभ क्यों नहीं 
हुआ ? जिसने स्वावलम्बी तत्व की दृष्टि प्राप्त की है, निमित्त का और 
राग का श्रद्धा में अभाव किया है उसने ग्रुण की प्रतीति से गुण प्रगठ 
किया है। जिसने यथाथे को समझा है वह बास्तव में निज से ही 
समझा है, तथापि वह गुरु का बहुमान किये बिना नहीं रहता | वह 
सतूसमागम को प्राप्त करके भी यह मानता है कि मेरी जितनी अपनी 
तैयारी होगी उतनी ही शक्ति मुझसे प्रगट होगी। अशुभ से बचने के 
लिए शुभभाव निमित्त है; उस शुभराग से मुझे लाम नहीं है, कितु 
मेरे स्वरूप में जितनी स्थितता ओर निराकुलता होगी उतना ही लाभ 
होगा । ऐसा जानने पर भी जबतक निर्विकल्प स्थिरता न कर सके 
तबतक शाश््राम्यास ओर विशेष ज्ञान के लिये उपदेश श्रवण करे, 
इन्द्रिय-संयम में विशेषता करे ओर ऐसे- ही शुमभाव- में लगे, तथापि 
यह न माने कि उससे लाभ होगा। किन्तु अविकारी तत्व की रुचि 
और उसके बल से जो राग दूर होता है तथा स्थिरता बढ़ती है उससे 
लाभ माने | > 

यदि अपनी तैयारी हो तब शाख्र दिशासूचनः करता है। यदि 
शाज्रों से अथवा उनके पृष्ठों ओर अक्वरों से ज्ञान होता हो तो क्या 
आत्मा में ज्ञान नहीं था? आत्मा अनन्तज्ञान, दशन, सुख, वीये इत्यादि 
अनन्तगु्णों की शक्ति का अखण्ड पिड प्रतिसमय परिपूर्ण है; उसकी 
यथार्थ पहिचान करके, अशुभ से बचने के लिये राग को मन्द करके, 
ब्रत भक्ति आदि शुभ का अवलबन लिया जाता है, इतने मात्र 
के लिये शुभभाव ठीक द्वोता है, करितु वह घमे में सहायक नहीं है। 

व्यवहारनय को कर्षचित्‌ अमभूताथ कहा है। कर्म के निमित्त में 
युक्त होने से जो लाम होता है वह सवर्था अविद्यमान नहीं है। यदि 
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पर्याय को सर्वथा असत्य माना जाय तो पुरुषाथ करने की आवश्यकता 
ही न रहे । अशुभराग को दूर करने के लिये शुभभावरूप व्यवहार 
पुरुषार्थ से होता है, अपनेआप नहीं होता । भूताथ-शुद्धद॒ष्टि की 
प्रतीति में अखण्ड की रुचि के बल में स्थिरता करने पर राग दूर 
होजाता दै। उस अपेक्षा से राग को अभूताथे कहा है। पअमूतार्थ का 
अथे आत्मा के स्राव में नहोना है। यहाँ पर शुभभाव को अप्तदूभूत 
प्यवह्रनय का विषय कहा है। आत्मा का स्वरूप नहीं है इसलिये 
अप्तदूभूत और अबस्था में कम के संयोग से होता है से एक समय की 
अवस्था मात्र को होता है, नित्यस्थायी नहीं है इसलिये व्यवहार है। 

अखण्ड भ्रुव स्वभाव के लक्ष से स्थिरता के अंश बढ़ते हैं सो 
दशशन, ज्ञान, चारित्र की अवस्था सदूभूत दै अथवा आत्मा में शक्तिरूप 
से जो अनंत निर्मल गुण हैं वे अखण्ड के लक्ष से निमलता के अश 
प्रगट हुए हैं, इसलिये शक्ति में से व्यक्त होने वाली पर्याय सदूभूत है; 
ओर अखगण्ड स््रभाव के लक्ष से भेद होते हैं इसलिये वह व्यवहार दै। 

यदि झक्षायद्ृष्टि न हो और मात्र शुभरागरूप महात्नतादि हों 
तो उसे असदूभूत व्यवहार भी नहीं कहा .जासकता | यद्यपि शुभभाव 
बंघन है तथापि अशुभसाव को छोड़ने के लिये शुभभाव ठीक है, यदि 
ऐसा न माने और शुभभाव को छोड़दे तो, अभी वीतराग तो हुआ 
नहीं है इसलिये पापबंध करके नरकादि गतियों में होकर फुंपरा से 
निगोद में जायेगा । 

शुभभाव करते-करते धीरे-धीरे लाभ होता हो सो भी नहीं दै। 
शुभाशुम राग मेरा स्वरूप नहीं है, मैं निरावलम्बी ज्ञायक हूँ, ऐसी दृष्टि 
करके पहले राग का श्रद्धा में प्रभाव करे और पूर्ण निमल ज्ञायक 
स््रभाव को ही आदरणीय माने तो अतरंग में यथाथे की ओर की रुचि 
होने से सम्यकऋदशेन प्रगट होता है। 

छट्ठे गुणस्थान तक शुभ व्यवहार कैसा होता है यह कप उसकी 
क्रमिक भूंमिका के अनुप्तार वारहवीं गाथा में कही है। सातवें गुणथान 
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में ब्रतादि का शुभ-व्यवह्दार भी नहीं होता; वहाँ तो घुद्धिपूर्वक विकल्प 
छूटकर अखंड रुचि में लीनता-एकाग्रता होती है। छट्ठे गुणस्थान से 
ही कषायत्रय-चोकड़ी का अभाव होता है, इसलिये सातवे ओर उससे 
ऊपर के गुणस्थानवर्ती मुनि के उपदेश ही नहीं होसकता | आचारये 
महाराज कहते हैं कि चोथे-पॉचवे ओर छट्ठे गुणस्थान में गुण की रुचि 
से वीतरागी उपदेश सुनने के सहज शुभभाव होते है। जिसे यह खबर 
नहीं है वह बाह्म-प्रद्धत्ति को गुण का साधन मानकर उसमें लग जाता 
है। बाह्म-प्रच्नत्ति से अंतरंग परिणाम नहीं सुधरते, क्योंकि किसी की 
. अवस्था किसी के आधीन नहीं है। ग्रहस्थ दशा में परवस्तु के सयोग 
अधिक हैं, किन्तु उन संयोगों से भाव नहीं बिगड़ते । किन्तु स्वयं उनमें 
इष्ट-अनिष्ट की कल्पना करके झशुभभावष कर रहा है; उन्हें बदलकर 
अपने पुरुषाथ से शुभभाव होते है वे झपनेआप नहीं होते । 


जिसे पसम्यकदशन की खबर नहीं है ओर न जो यह जानता है 
कि सच्चे देव, गुरु शात्र कौन है तथा वे जन्म-मरण को दूर करने 
के उपाय को समझने में-किसप्रकार निधित्त होते है, ओर जिसे सत्यो- 
न्मुख होकर शुभभाव नहीं करना है वह अपने परिणाम को भूलता है, 
वह मात्र पाप करके नरक में ओर परम्परा से एकेन्द्रिय निगोद में जाता 
ह ै। जो तत्वज्ञान का विरोध करता है यह निगोद को प्राप्त करके 
संसार में परिभ्रमण करता है। 

आलू आदि कन्दमूल में उत्पन होने वाले एकेन्द्रियवारी जीव 
निगोदिया हैं। राई के छोटे से टुकड़े के बराबर भाग में असंख्यात 
शरीर होते हैं ओर ऐसे एक शरीर में अनंत जीव होते है, जो कि तीज्र 
मूढ़ता और आकुलता वश एक श्वासोच्छुव्रास में झठारह बार जन्म-मरण 
करते है । उन्हे नारकीय जीवों से मी अनन्तगुना अधिक दु'ख द्वोता 
है। बाह्य-संयोग दुःख नहीं है कितु भज्ञान ओर आकुलता दुः्ख है। 
पहले तत्वज्ञान का विरोध किया था इसलिये ज्ञान की अनन्तशक्ति कम 
होगई और गुण की अनन्त ह्वीनदशा प्राप्त हुईं, उसी में आकुलता का 
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दुःख है। ज्ञायकस्वरूप में जो सावधानी है सो सुख है और बिकारी 
भाव में जो सावधानी है सो दुःख है। 

लोग बाहर के संयोगों को लेकर छुख-दु:ःख का नापतौल करते 
हैं, कितु वह भूठा है। किसी के पास लाखों रुपयों का संयोग हो और 
शरीर निरोगी हो कितु मीतर इच्छा के प्रतिकूल होने से कोई खठक 
लगी हो, अपमान हुआ हो, भाई-भाई के बीच क्लेश होगया हो, ख््री 
कहने में न चलती हो-जिसे कि बाहर नहीं कहा जासकता, तथा 
ऐसे ही ओर अनेक कारण होसकते हैं जिनकी परेशानी को लेकर भीतर 
ही भीतर अनेक कल्पनायें करके आकुलित होकर जलता रहता है | 
बाहर से अनुकूल संयोग दिखाई देते हों तथापि भीतरी मान्यता में 
आकुलता का दुःख खठकता रहता दै। तात्पये यह है कि बाह्म-सेयोग 
से खुख-हुःख नहीं होता | यदि श्रम को छोड़कर यथाथे ज्ञान करे तो 
सुखी होसकता है । किसी को बाहर से प्रतिकूलता का संयोग हो तथापि 
में पर से मित्र हूँ, पर के साथ मेरा कोई सम्बन्ध नहीं है, में पवित्र 
ज्ञानानन्दरूप हूँ, परचस्तु मुके हानि-लाभम का कारण नहीं है, इपप्रकार 
यदि शात ज्ञानस्रमाव को देखे तो चाहे जिस देश में अथवा चाहे 
जिम्त काल में दुःख नहीं है। नरक में भी सयोग दुःख का कारण नहीं 
है, किन्तु श्रम से पर में अच्छा-बुरा मानने की जो बुद्धि है वही दुःख 
है। नरक में मी आत्मप्रतीति करके शाति का अनुभव किया जासकता 
है, क्योंकि आत्मा किसी भी काल में ओर किसी भी क्षेत्र में अपने 
अनन्त आनन्द गुण से हीन नहीं है। वह सदा शभपने में ही रहता 
है। आत्मा को परक्षेत्रतत कहना व्यवहारमात्र है। 


एकेन्द्रिय दशा को प्राप्त जीबों ने पहले तत्वज्ञान का उम्र-विरोध 
किया था इसलिये उनकी अवस्था अनन्तगुनी हीन होगई है, वह! पर 
जीव तीत्र कषाय और मोह की तीव्रता में अनन्ती आकुलता का अचु- 
भत्र करता है। शरीर के प्रति जो मोह है सो दुःख है। जो शरीर है 
सो मैं नहीं हैं, इसप्रकार स्वाधीन अविनाशी .पूर्ण ख़रूप की प्रतीति 
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करके जितना खमावोन्मुख होता है. उतने ही अश में दुःखानुभव 
नहीं होता । 


शुद्धनय का विषय साज्षात््‌ शुद्ध भात्मा है उसे पहले यथाथे रीति से 
जानकर पूर्श-निर्मल स्वरूप की श्रद्धा करने के बाद जबतक पूर्ण नहीं 
होजाता तबतक भूमिका के अनुसार प्रयोजनभूत अवस्था समझी चाहिये। 
सराग ओर बीतराग अवस्था जैसी हो उसे उसप्रकार जानना सो व्यवहार 
है और पूरी अखण्ड स्वरूप को जानना सो निश्चय है; इन दोनों का 
यथार्थ ज्ञान करने वाला सच्चा ज्ञान प्रमाण कहलाता है, किन्तु वह 
परोक्ष-प्रमाण है । राग का भाग मेरे लिये सहायक नहीं है वह त्याज्य 
है। मेरा अखण्ड ज्ञायक शुवस्वमाव सहायक है इसप्रकार प्रथम श्रद्धा में 
आमने के बाद निश्चय ओर व्यवहार भ्र्थात्‌ अखण्ड वस्तु ओर भेदरूप 
अ्वस्था-दोनों का ज्ञान करता है। व्यवहार से निश्चय प्रगठ नहीं होता 
किन्तु निश्चय में व्यवह्यार गौणरूप से आजाता है; लेकिन वह व्यवह्वार 
निश्चय में सहायक नहीं होता । 

लोगों को व्यवहार का यथार्थ ज्ञान नहीं दे इसलिये व्यवहार से 
धर्म मानते है; जो कि मिथ्या है। जहाँ। यथार्थ निश्चय वस्तुद्ृष्टि है वहाँ राग 
के दूर करने पर शुभराग रहता है और निर्मेल अवस्था के अंश बढ़ जाते 
हैं। उसे यथावत्‌ जानना सो व्यवहार दै। शुभरागरूप व्यवद्वार से 
धीरे-धीरे परमार्थ प्राप्त होजाता है, ऐसी श्रद्धा त्रिकाल में भी यथार्थ 
नहीं है । 

व्यवहारद्ष्टि-निमित्ताधीनदृष्टि-रागद्ृष्टि का आश्रय करने वाला 
मिथ्यादृप्टि है। निरावलम्बी नित्य स्वभावद्ृष्टि का अर्थ है भूताथद्ृष्टि 
या निश्चयदधप्टि, उसके आश्रित सम्पकदृष्टि है, इस वात को ग्यारहर्वी 
गाथा में कहकर बारहवीं गाथा में व्यवहार का यह ज्ञान करने को 
कहा है कि निश्चय के यथा आश्रय में कहँ-कह कैसी अवस्था होती 
है। यदि अवस्था को भुला दिया तो निमलता करने का पुरुषार्थ नहीं 
होगा; और यदि अवस्था पर-व्यवह्यार पर ही दंष्ट रखी तो निमेल अवस्था 
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नहीं होगी। यदि निश्चय का लक्ष नहीं रखा तो निरावलम्बी अखण्ड 
गुण की प्रतीति का नाश होजायेगा । 

निरपेक्ष, निर्विकारी ज्ञायक स्वभाव को यथार्थ न्याय से लक्ष में 
लेने पर उसके बल से बिक्रार का नाश द्वोता है, और विकार के लक्ष 
से अथवा निर्मल अवस्था के लक्ष से राग का नाश नहीं होता। जिसे 
ऐसी श्रद्धामय यथायथे स्वरूप का निश्चय होता है उसे वर्तमान अवस्था 
का यथाथे विवेक अवश्य होता है, तथापि यहँ। पर व्यवह्यर्नय का विशेष 
स्पष्टीकरण करने के लिये उपदेश में व्यवहार से कहना पड़ता है कि 
तू अशुभराग को छोड़ने के लिये शुभभाव का आश्रय ले। और फिर 
दूसरा आशय यह है कि कोई ग्यारहवीं गाथा का आशय न समझे 
ओर यह मानकर कि मात्र अखण्डतत्व है, अवस्था नहीं है-व्यवहार का 
ज्ञान न करे तो पुरुषा्थ नहीं कर प्केगा; इसलिये निश्चय ओर 
व्यवहार की भविरोधी संधि को लेकर दोनों गाथाओं में मोक्षमा्ग का 
स्वरूप समझाया है। 


इसे समझे; बिना यदि व्यवहार से चिपका रहे तो तत्व की श्रद्धा 
का नाश होजायेगा, भोर अवस्था के प्रकार को न जाने तो मोक्षमार्ग 
का नाश होजायेगा; अर्थात्‌ जो व्ययहार को न मानता हो उसे स्पष्ट 
समकाने के लिये यह बारहवीं गाथा है। 

पराश्रय से होने वाला अज्ञानमाव वतेमान अवस्थामात्र के लिये 
च्णिक है, और उसका नाश करने वाला स्वभावभाव त्रिकालस्थायी 
सूतार्थ है । उस्त निरावलम्बी, असंग, अविकारी ज्ञायक स्वभाव को जीव ने 
अनादिकाल से नहीं जाना इसलिये वह वतेमान अवस्था में विकार में 
टिका हुआ है। शरीर, मन, वाणी तो पर है, उनके साथ आत्मा का 
कोई भी संबंध नहीं दै। आत्मा अबिकारी ज्ञायक एकरूप च्स्तु है, 
उसमें पर के संत्रंधरूप विकल्पन्नत्ति का जो उत्थान होता है सो विकार 
है। फिर चाहे वह दया, ढान, पूजा, भक्ति इत्यादि का शुभराग हो या 
हिंसा, चोरी इत्यादि का अशुभभाव हो, किन्तु वे दोनों विकार हैं। वे 
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चणिक अवस्थामात्र तक होने से बदले जासकते हैं-नष्ट किये जासकते 
हैं। दोष का नाश, निमेल अवस्था की उत्पत्ति और उस निर्मेल अवस्था 
को धारण करने वाला नित्य श्रुव है। यदि वह नित्य एकरूप स्थिर न 
रहता हो तो विकार को दूर करूँ भौर विकार रहित सुखी होजाएें 
यह कथन ही। नहीं होसकता | खततन्र अर्थात्‌ विकार रहित, पराश्रय 
रहित एकरूप नि्ेल पूरे ज्ञानानंदभाव'्से रहना, यही स्वभावभावरूप 
मोद्ष है । पूरे निर्मेल पवित्र दशा मोद्ष है और उसकी कारणरूप हीन 
निमलदशा मोक्षमागे है । 

विकारी अशुद्धमाव जीव की वर्तमान अवस्था में नये होते है, किन्तु 
वह अपना स्वाश्रित शुव्स्वभाव नहीं है। मैं अविकारी पूरे हूँ, पर के 
कारण से मेरा बनना-बिगड़ना नहीं होता इसलिये में स्वतत्र हूँ, इस- 
प्रकार त्रैकालिक पवित्र स्वभाव का निश्चय करके अखणड स्वाश्रितदृष्टि 
के बल से क्षणिक विक्रार का नाश होसकता, है, ओर जो निर्मल 
अवस्था शक्तिरूप से है वह प्रगट द्ोषकती है | इसमें दो पक्ष आते हैं-में 
पूर्ण हूँ सो निश्चय और उसकी वतेमान अवस्था के विकार-अविकाररूप 
ढो भेगो को देखना सो व्यवहार है। उन भेढों पर दृष्टि डालने से 
विकल्प होता है और नित्यस्थायी, अखण्ड भूताथे स्वभाव पर लक्ष करने 
से राग का भेद छूट जाता है और अवस्था निर्मल होकर दन्य में मिल 
जाती दे। 

श्रद्धा के लक्ष से पूरशदशा प्रगट नहीं होती क्योंकि श्रद्धा तो 
आत्मा के ग्रुण की पर्याय है। उस अपूर्य अवस्था के बल से पूरे 
निर्मल मोझ्षदशा प्रगठ नहीं होसकती, किन्तु स्वेशक्ति की पूरी! सामथ्ये- 
रूप स्वव॒स्तु की ओर बलबती एकाग्रता करने पर पहले अपूर्ण निमल 
झवस्था और फिर पूरे निर्मल अवस्था प्रगठ होती है । 


एकरूप स्वभाव पर यथार्थ निश्चय की दृष्टि का जोर देने पर ्षम 
ओर विकारी अबस्था का नाश, निःशेक सम्यकृदशन और आशिक निर्म- 
लता की उत्पत्ति होती है तथा वस्तु एकरूप श्र॒त्र रहती है। वतेमान 
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दोने वाली अवस्था को देखने वाली व्यवह्यस्दष्टि को गौण करके 
निर्मल, निरपेक्त, निरावलम्बी असंग एकरूप सहृश स्वभाव को झअखण्ढ- 
रूप से लक्ष में लेना सो सम्यक्दशेन है। श्रद्धा का विषय अभेद है; 
किन्तु जैसी अवस्थाये होती हैं उन्हें यदि ज्ञान से चैसा न जाने तो 
ज्ञान में भूल होती है और ज्ञान में भूल होने पर दृष्टि में भूल होती 
है इसलिये सम्पूणें निमल, निरपेक्ष स्रमाव को देखना सो निश्चय 
ओर अवस्था को देखना सो व्यवहार है। इसप्रकार दोनों को एक 
वस्तु में जानने वाला ज्ञान प्रमाण है। विकार उपादेय नहीं है, 
ज्ञषेयमात्र है। 
इसप्रकार ग्यारह॒वीं ओर बारह॒बी गाथा में निश्चय और व्यवहार की 
अविरोधी संधि किसप्रकार है सो चतुथे कल्श' में कहते हैं: 
उभयनयपिरोधध्वंसिनि स्यालदांके 
जिनवचसि रमंते ये स्वये वांतमोहाः । 
सपदि समयसारं ते परं ज्योतिरचै- 
रनवमनयपक्षाक्तुण्णमीक्षन्त एवं ॥ ४ ॥ 
अर्थ:---निश्चय ओर व्यवह्ाार-इन दो नर्यों में विषय के भेद से 
परस्पर विरोध है; इस विरोध का नाश करने वाले “स्यात्‌” पद से 
चिन्हित जिनेन्द्र भगवान के वचन में जो पुरुष रुमते हैं ( प्रचुर प्रीति 
के साथ अभ्याश्त करते है) वे पुरुष अपने आप (अन्य कारणों की 
सहायता के बिना) मिथ्यात्व कर्म के उदय का बमन करके इस अतिशय- 
रूप परमज्योति प्रकाशमान शुद्ध झात्मा को तत्काल ही देखते हैं। 
कैसा है वह समयसाररूप आत्मा? नवीन उत्पन्न नहीं हुआ, पहले कर्म 
से आच्छादित था जोकि प्रगठ व्यक्तिरूप होगया है। और फिर कैसा 
है? सरबथा एकान्तरूप कुनय के पक्त से खण्डित नहीं होता, निरबाघ है। 
पराश्रितरूप से होने वाला भाव एक प्रकार का नहीं होता, इसलिये 
आत्मा में जो भूल होती है वह भी अनेक प्रकार की होती है ओर 
आत्मा का भ्रुवस्वभाव एक प्रकार का है। 
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आत्मा व्यवहार से निमेल अवस्था का कर्ता-मोक्ता है। व्यवहार 
का विषय भेदरूप होने से निश्चयनय के अभेद विषय से उसका विषय 
पिरोधरूप है तथापि व्यवहार है जिसका निषेध नहीं है, किन्तु उसका लक्ष 
अमेददष्टि में गोण है। 


जो पर-लद्ष से शुभाशुभ वृत्ति करता है, अर्थात्‌ रूप, रस, गघ, 
स्पर्श और शब्द में राग को लेकर अच्छे-बुरे भाव से लक्ष करने पर उसमें 
जो लीनता होती है सो विषय है। घमे के नाम से पर में जो अच्छी- 
ज्त्ति होती है वह भी पर-विषय में-राग में जाती है। मैं पर-संयोग 
तथा रागादिरूप नहीं हूँ, किन्तु त्रिकाल एकरूप ज्ञायक हूँ, इसप्रकार 
स्वल॒क्ष करे तो भूल ओर मलिन अवस्था का नाश तथा यथार्थ प्रतीति- 
युक्त निमल श्रद्धा ओर अविकारी प्रतीति की प्राप्ति होती है। (प्राप्त 
होने का अथ यह है कि निज में ज्ञो शक्ति थी वह स्वमाव के बल से 
व्यक होती है। ) 


जो अवस्था जैसी है उसे वैत्ती ही जाननी चाहिये। यदि बस्तु 
विल्कुल अखण्ड एकरूप शुव हो ओर उसमें अवस्था का बदलना न हो- 
कूटस्थ ही रहे तो विकार का ओर भ्राति का नाश तथा अविकारी 
अवस्था का प्रादुर्भाव नहीं होसकेगा | तथापि जिसे दोनों अपेक्षाओं के 
प्रकार की खबर नहीं है उसे एक तत्व का ज्ञान करने में खण्ड-अखगड- 
रूप दो विषयों के भेद से दो अपेक्षाओ में परस्पर विरोध मालूम होता 
है, कितु उस विरोध का नाश करने वाली स्यातपढ लक्षण बाली बीत- 
राग की स्थादवाद वाणी न्याय से स्वतंत्र वस्तु को अविरोधरूप से 
निश्चितू करती है। जिप्त अपेक्षा से वस्तु नित्य है उसी अपेक्षा से अनित्य 
नहीं है, कितु वस्तुद्ृष्टि से नित्य और पर्यायद्ृष्टि से अनित्य है। विकार 
मेरा स्वरूप नहीं है, में विकार का नाशक हूँ, इसप्रकार भविकार के 
लक्ष से भेदद्वष्टि को (व्यवहार को) गौण करके पूर्ण अखण्ड वस्तु को 
लक्ष में न लेतो त्रिकाल एकरूप स्वरभाव का आश्रय नहीं होता] और 
यदि अवस्था को न मने तो पुरुषाथ नहीं होगा; क्योकि वस्तु का लक्ष 
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अवस्था के द्वारा होता है और वस्तु के आश्रय से निममेल्ता प्रगठ 
होती है । 

यदि व्यवहारनय का विषय अवस्था न हो तो यह उपदेश मिथ्या 
सिद्ध होगा कि तू रागद्वरेष को दूर करके निमल हो; भ्राति को छोड़कर 
अश्रान्त हो | संसार अवस्था के समय भी आत्मा में त्रिकाल चस्तुस्वभाव 
की दृष्टि से शुद्धल ही है, ओर पर-प्तम्वन्ध से वर्तमान अन्रस्थाइप्टि 
से अशुद्धत् है। सबेज्ञ मगव्रान ने जिस अपेक्षादष्टि से जिप्तप्रकार 
वस्तु का बणन किया है उसीप्रकार वस्तु को जाने तो मोह का अवश्य 
नाश होता है। इस बात को सममने के लिये जो प्रेमपू्वंक और ध्यान 
से सुनेगा बह उच्च पुण्यवन्ध करेगा और जो सममेगा वह कृतकत्य 
होजायेगा । 

आत्मा परमाथेतः पर से ओर विकार से मिन्न है तथा पूरण 
निरावलम्धी है । उसकी महिमा को सुनकर वस्तु के प्रति बहुमान करे, 
अन्तरंग से उमंगपूर्वक स्वीकार करे कि अह्ो ! यह बात अपूर्य है। इस- 
प्रकार यथार्थ की ओर जाते हुए सहज स्वीकृति हो तो स्वभावोन्मुख हुए 
बिना नहीं रहेगा । यदि किसी को यह वात जल्दी समक में न आये 
तो भी उस्तके प्रति आदरभाव रखकर वह समकने की जिज्ञासा रखे कि 
यह क्‍या कहा जारह्ा है, तो मन ऐसा एकाम्र होजाता है कि जिससे 
महान पुण्यवन्ध होता है, जिसके फलस्वरूप इसीप्रकार तत्व को सुनने 
का योग पुन:-पुनः मिलता है। जो यह जानते हैं कि हमें यथार्थ 
तत्व छुनने को मिला है वे पुण्यत्रंध के लिये नहीं छुनते। जिम्त अपेक्षा 
से अथवा जिम न्याय से वस्तुस्थिति कही जाती है उसमें यदि शब्द 
आगे पीछे समफे में ञाये तो मेल नहीं खाता । 

स्थात्‌ पद से चिन्हित जो श्री जिनेन्द्र भगवान के वचन है वे 
अनेकधर्म स्वरूप ख्तंत्र वस्तु को पर से भिन्न तथा अपने ज्ञानादि अनंत 
गुण ओर पर्यायों से अमिन वतलाते है। जब नित्य अभिन्न वस्तु स्वभाव 
को मुख्य बताया जाता है तब वर्तमान अनित्य अवस्था का लक्ष गौण 
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सममना चाहिये; इसप्रकार सर्वज्ञ बीतराग की स्याद्धाद वाणी अविरोधी 
चस्तु को दो अपेक्षाओं से बतलाती है। 


जो वस्तु को एकान्त अखण्ड शुद्धहूप मानकर अबस्था को उड़ा 
देना चाहते हैं वे अवस्था को-पर्याय को समझे ही नहीं इसलिये 
उनका ज्ञान मिथ्या सिद्ध होता है। अवस्था बदलती है तथापि वह श्रम 
है यह कहने वाला स्त्रयं ही श्रमरूप सिद्ध होता है। अशुद्धता अपने 
शुबस्वभाव में नहीं है, किन्तु यदि यह माने कि वर्तमान अपू्ण अवस्था 
में विकार नहीं है तो बिकार को दूर करने का पुरुषार्थ ही नहीं 
होसकेगा | 


सर्वज्ञ वीतराग की वाणी के न्याय से जो निश्चय ओर व्यवहार- 
दोनों नर्यों के द्वारा यथाथे वस्तुस्थिति का निशेय करके एकरूप स्वाधीन 
वस्तु को जाने कि मैं. निश्चय से त्रिकाल एकरूप निर्मल हैँ, पूर्ण 
ओर व्यवहारद्ष्टि से बतेमान अवस्था ऐसी है तथा जो पराश्रय से 
विकारी एवं खलच्त से निर्मल पर्याय प्रगट होती है वह अवस्था मुममें 
हं।ती है-इसप्रकार दोनों नरयों को जाने ओर एक को मुख्य तथा 
दूसरे को गोण करके वस्तु को लक्ष में ले तो यथा्थता निश्चित्‌ 
होती है । 
या-व्यवहार के भेद के आग्रह की बात घर-घर छुनाई देती 
है। मैं पुण्य-पाप का कर्ता हूँ, शुभविकार से मुझे लाभ होगा, हम 
देह की क्रिया कर सकते हैं तथा दूपरे को वना या बिगाड़ सकते है 
पैसा लोक व्यत्रह्ाार आत्मा को सिखाना नहीं पड़ता, उप्तका तो अनादि- 
काल से परिचय चला भारहा है। किन्तु मैं चिद्ानद निर्विकार मंत्र 
हैँ, विकार का या पर का कर्ता-भोकता नहीं हूँ, मेरा स्व्रभाव मलिन 
अवस्थारूप नहीं है यह जानकर भेद को गोण करके, यथार्थ शुद्धदृष्टि 
के विषय का ज्ञान कराने वाले और उप्तका उपदेश देने ब्राले वहुत 
विरल है। 
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कोई झात्मा को सर्वेथा अखंड-अविकारी मानकर अवस्था के भेदों 
को उड़ाना चाहता है अर्थात्‌ जो यह मानता है कि-परावलंबन॑ 
से अनित्यतया होने वाले परिणाम सबैथा जड़ के ही हैं, इन्द्रिया अपने 
( इन्द्रियों के) विषय को भोगती है, में नहीं मोगता वह स्च्छन्दी है, 
ओर इसीलिये संसार में परिभ्रमण करता है। जड़-इन्द्रियविषय को 
आत्मा नहीं भोग सकता तथापि स््रये अपने को भूलकर पर में सुख की 
कल्पना करता है, ओऔर अच्छा-बुरा मानकर राग में एकाग्र होकर आकुलता 
का चेदन करता है। जड़ में विकार नहीं है किन्तु आत्मा स्वये विकारी 
भाव से विकारी अवस्था को धारण करता है; उस विकार में परवस्तु 
निमित्त होती है। राग की बृत्ति पर-लक्ष से होती है जो कि नित्य- 
स््रमाव के लक्ष से दूर होती है; इसलिये जो दूर होती है वह अभू- 
तार्थ है, मेरे झुबस्वभाव में वह नहीं है; यह जानकर झमभेद स्वभाव 
को लक्ष में लेना सो सच्चीद्वष्टि का विषय है। 


जो पुरुष सर्वज्ञ की वाणी के न्यायानुक्तार यथाथे तत्व का निणशय 
करने के लिये निश्चय ओर व्यवहार के अविरोधी न्याय में रमते रहते 
है, अर्थात्‌ प्रचुर प्रीति सहित-वात्तविक्र तीत्र रुचि के साथ अभ्यास 
करते है वे जहाँ-जहाँ। ज्ञिस-जिस अपेच्ता के भाव का कथन होता दै 
वहँँ। उसीप्रकार समकते है, ओर दूसरे भाव की अपेक्षा गोण सममते हैं। 


निश्चय से स््रभाव को देखना ओर व्यवहार से अवस्था को यथावततु 
जानना चाहिये; इसप्रकार यथा वस्तु का निशय करने के लिये उप्तका 
अभ्यास करना चाहिये | संसार की रुचि के लिये जागरण करता है, 
उपन्याप्त पढ़ता है, नाठक देखता है कितु सर्वज्ञ बीतराग के शाद् में 
क्या कथन है और सच्चा हित कैसे होसकता है उसकी चिता नहीं 
करता | उप्तके लिये कोई किसी से न तो कुछ पूछता है और न याद 
करता हैं। लोक व्यवहार में पुत्र अपने पिता से यह नहीं पूछता कि 
झाप मरकर कहूँ जायेगे ? आपने यथाथे हित क्या समझता है £ क्योंकि 
देखने वाला सतरय॑ भी बाह्य परिस्थिति में ही विश्वास करता है इसलिये 
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वह न तो यह देखता है और न यह जानता है कि भीतर ज्ञातास्ररूप 
कोन है ! उसे तो देह पर राग है इसलिये वह अपने बीमार पिता से 
पूछा करता है कि आपको जो केन्सर रोग हुआ है वह अब कैम्ता है? 
इसप्रकार दूसरे की खबर पूछता है किंतु अनादिकाल से जो अपने को 
ही अज्ञानरूपी केन्सर हुआ है, जन्म-मरण का कारणभूत विपरीत मान्यता 
का महारोग लगा हुआ है उसके लिये कोई नहीं पूछता । बाजार में से 
चार पैसे की वस्तु लेते समय बड़ी सावधानी से देखता है कि-कही 
ठगे तो नहीं जारहे हैं; क्योंकि घर पर उस सम्बन्ध में पूछने वाले वैंठे 
हैं| कितु अन्तरंग में भूल की चिता कोन करता है? कौन पूछता 
है? न तो पिता को पुत्र की भलाई की खबर है ओर न पुत्र को पिता 
के हित का ध्यान है। मरकर पशु-पक्ती अथवा नारकी होंगे इसलिये 
अपूर्य ज्ञान प्राप्त करने का यह सच्चा अवसर है; यदि इसरप्रकार निज 
को चिता हो तो अपने को जो अनुकूल पड़े उसका दूसरे को भी 
आमंत्रण दे, किन्तु वह तो अनादिकाल से देहादिक वाह्म-सयोगों को 
आत्मा मानता आया है ओर उसे वह अनुकूल पड़ता है इसलिये उसी 
की बारम्बार याद करता है | लड़का मर गया दै यह मानकर अकज्ञानी 
जीव रोता है किन्तु वह यह नहीं जानता है कि शरीर के परमाणुओं 
का अथवा आत्मा का-किसी का भी नाश नहीं होता, मात्र पर्याय 
बदलती है। क्योंकि संयोग में छुर्ख-ढुःख मान रखा है इसलिये असंयोगी 
भाव नहीं रुचता । देह पर राग है इसलिये देह की छुविधा के लिये 
ज्ञिप्त संयोग को अनुकूल मानता है उसका आदर करके राग करता है 
झोर जिस संयोग को प्रतिकूल मानता है उसका अनादर करके द्वेष 
करता है | यह सब अपने भाव में ही करता है पर में कुछ नहीं 
कर सकता, तथापि पर का करने की आकुलता होती है, यही दुःख 
है। संयोग से सुख नहीं होता किन्तु वह अपनी स्वाधीन सत्ता में ही 
विद्यमान है। झाश्चये तो यह कि-कोई झोत्मा की नाड़ी देखकर 
उसका यह निदान नहीं करना चाहता कि वह विधमान सुख केसे 
प्रगर्ट हो | 
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यदि निज को सच्चे धमे की रुचि हो तो उसकी भावना भाये 
और घमे के प्रति राग उत्पन्न हो । यदि अनन्त भाव-अरणों को दूर 
करना हो तो इसे समकना ही चाहिये; इसे समकने के लिये तीज्र इच्छा 
और संपूर्ण सावधानी होनी चाहिये | जिसे सत्य को सुनने का प्रेम 
जागृत होजाता है उसे स्वप्न में भी वही मंथन होता रहता है। वह 
अन्य चिन्ताओं को छोड़कर मात्र एक आत्मा की ही रुचि में रमता 
रहता है । 


जो निश्चय-व्यवह्ार के अविरोधी पहलुओं का ज्ञान निश्चित्‌ करके 
सर्वज्ञ के न्‍्याय-वचन से यथाथे तत्व का बारंबार शभ्रम्यात्त करता है 
उसका मिथ्यात्व-मोह ( पर में सुख-दुःख की बुद्धि, कर्ठत्वरूप अज्ञान 
ओर उप्तका निमित्त मोहकम ) स्वये नष्ट होजाता है । अपने अखण्ड 
स्वभाव में वास्तविक रुचि से एकाम्र होने पर अयथार्थ श्रद्धा के निमित्त- 
कारण दशेन-मोह का स्वये बमन ( नाश ) होजाता है। जिसका बमन 
कर दिया उसे कोई भी ग्रहण नहीं करना चाहता। 

दूज के चन्द्रमा के उदित होने पर वह बढ़कर पूर्णिमा का चन्द्र 
अवश्य होगा, उसीप्रकार यथायथे पूर्ण स्वभाव के लक्ष से सम्यकुदशेन 
का निर्मल अश प्रगट होने पर वह पूर्ण निर्मल हुए बिना नहीं रहेगा। 
मैं पूएो अखण्ड निभल स्वमाव वाला हूँ ऐसी रुचि की प्रबलता से जो 
वारंबार यथार्थ अभ्यास करता दै वह भर्ति के बल से मिथ्यात्व मोहकमे 
ओर उसमें संयुक्त विपरीत मान्यता का बमन करके अपने शुवस्वभाव 
की महिमा से पूर्ण अतिशयरूप परमज्योति निमल ज्ञायकरूप पूर्ण प्रकाश- 
मान अपने शुद्ध आत्मा को तत्काल ही देखता है। 

निश्चय से अर्थात्‌ नित्य स्वभावद्धष्टि से देखने पर आत्मा अखण्ड 
शुद्ध है और वर्तमान अवस्था से देखने पर पर-संबंध से होने वाला 
विकार ( पुण्य-पाप की दृत्ति ) भी है। अज्ञानभाव से आत्मा विकार 
का-रागद्वेंष का कर्ता है, ओर ,ज्ञानमाव से अज्ञान तथा विकार का नाशक 
है। परमाओ से आत्मा का स्वभाव त्रिकाल एकरूप शुद्ध ही है। ऐसा 
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स्वरूप समझे बिना लौकिक समस्त नीति का पालन करे अथवा धर्म 
के नाम पर पुण्यवध करे किन्तु उससे परमार्थ तत्व को कोई लाम 
नहीं होता। किसी वाह्य क्रिया से पुण्य नहीं होता किन्तु यदि अंतरंग 
से शुभभाव रखे, झमिमान न करे और तृष्णा को कम करे तो पुण्य- 
वंध द्वोता है किन्तु उससे भव कम नहीं होते। अज्ञान पूर्वक के शुभभाव 
में पापानुवंधी पुण्य का बंध करके उसके फल से कमी देव होता है, 
किन्तु झज्ञान के कारण वहाँ से मरकर पशु और फिर नरकाठिक पर्याय 
में परिभ्रमण करता है। किन्तु यहाँ तो भव न रहने की बात है। 


कैसा है समयतताररूप शुद्ध श्रात्मा ? नवीन उत्पन्न नहीं हुआ, प्राप्त 
की ही प्राप्ति है, अखंड स्वमाव के लक्ष से निञ्र वस्तु में से यथार्थ 
श्रद्धा ज्ञान आनंद की प्राप्ति होती है। जैसे चने का स्वाद स्वभाव 
से मीठा है किन्तु वर्तमान अवस्था में कचाई के कारण वह अप्रगट है। 
कच्चे चने को (परिपूण मानकर ) खाने से वास्तविक स्वाद नहीं आता, 
चने की वतैमान कच्ची अवस्था प्रगट है ओर भीतर स्वादयुक्त गुण 
शक्तिरूप से विद्यमान है, इसप्रकार एक चने में दोनों अवस्थाओं को न 
जाने तो कोई चने को मूँजकर उप्तका स्वाद प्रगठ करने का प्रयत्न ही 
न करे; इसीप्रकार भगवान आत्मा चिंदानंद नित्य एकरूप है, उसमें 
वर्तेमान अवस्था में राग-द्वेष-अज्ञानरूपी कचास है ओर शक्तिरूप से 
निराकुल आनंद का स्वाद वाला पूर्ण खभाव है, उन दोनों प्रकारों को 
जाने तथा सम्पूर्ण अखंड ध्रुव ज्ञायक स्वभाव के लक्ष से भार देने पर 
लैसा शुद्ध पूण स्वभाव दै वैसा ही प्रगठ होता है, यथार्थ की प्रतीति 
होने पर विपरीत मान्यतारूप अवस्था का नाश ओर सच्ची मान्यता की 
उत्पत्ति होती है, तथा वस्तु तो घुबरूप से स्थायी दै द्वी | 


प्रश्न:--गुण के लिये हमें क्या करना चाहिये ९ 


उत्तर--व्‌ स्रथ द्वी गुण को जानने वाला गुणस्वरूप है, उसको 
जानकारी प्राप्त करनी चाहिये । आत्मा के ज्ञान की जानकारी और 
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ज्ञन की स्थिरतारूप क्रिया करनी चाहिये। आत्मा देह की क्रिया 
अथवा पर का कोई कार्य नहीं कर सकता | 


मध्यस्थ होकर इस वस्तु को ज्यों की त्यों समकनी चाहिये। पुण्य-- 
प्रापादि के अंश को मिलाये ब्रिना अबिकारी ज्ञायक स्वभाव की दृष्टि 
शुद्ध करनी चाहिये ओर व्यवहारनय के विषय को ज्यों का त्यों जान- 
कर, उसे गौण करके, निमल अखंडस्वभाव के लक्ष से एकाग्र होना ही 
प्रारंभ का-पूर्ण निरमेलता को प्रगट करने का उपाय है। निज को भूल- 
कर पर को विषय बनाकर जो रागद्वेष तथा अज्ञानरूप परिणाम किये 
सो ही अज्ञानभाव का काये है। विपतरीत मान्यता से अपना पर से 
मिन्नत्व भूल गया है ओर इसलिये सम्पूण आत्मा अज्ञान से आच्छादित 
छदो गया है। किन्तु मेरे स्वभाव में विकार नहीं है, विकार पर के 
सम्बन्ध से वतेमान एक-एक समय की अवस्थामात्र के लिये होता है, 
उसका स्वभाव के बल से नाश हो सकता है, इसप्रकार नित्यस्वभाव 
के लक्ष से एकाग्र होने पर जिसे आच्छादित माना था वह प्रगट होगया 
अर्थात्‌ उसकी यथाथे प्रतीति प्रगट हो गईं । 


आत्मा का स्वभाव किसी परवस्तु से रुका हुआ अथवा वद्ध नहीं 
है, तथापि जहाँतक अवस्था में जैसा विकार होता है वैसा ही जड़कर्म 
निमित्त होता है ओर उससे व्यवहारद्धष्टि से आत्मा बंधा हुआ कह- 
लाता है, किन्तु जड़वस्तु आत्मा में त्रिकाल में सी नहीं है । प्रत्येक 
वस्तु पर की अपेक्षा से नास्तिस्वरूप है। जो अपने में है ही 
नहीं वह क्‍या हानि कर सकती है? यह दृष्टि विपरीत है कि पर का- 
कम का बन्धन दूर होजाये तो खुखी होजाऊँ, अथवा में इस वन्धन के 
आने से दुःखी होरहा हूँ। विकार करने की आत्मा की योग्यता है, उसमें 
निमित्तहूप से जड़कम अपने स्वतंत्र कारण से उपस्थित होता है। यदि 
आत्मा अपनी ओर लक्ष रखे तो अपने में विकार न हो किन्तु जब 
खये निज को भूलकर पर की ओर लक्ष करता है तब विकार होता 
है, उसमें जड़कभ निमित्त होता है, वह विकार वर्तमान एक अवस्थामात्र के 
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लिये होता है | यदि स्र॒भाव का लक्ष करे तो दूसरे ही ध्वण विकारी 
अवस्था को बदलकर अविकारी अवस्था प्रगट कर सकता है| मीतर 
स्वभाव में गुण की पूर्ण शक्ति भरी हुईं है, उसके लिये वाह्म में कुछ 
नहीं करना पड़ता | जैसे लेंडीपीपर में चरपराहुट की शक्ति भरी हुई 
हे, जोकि उसके धोंटने से- उसी में से प्रगट होती है। वर्तमान में 
उसकी चरपराहट प्रगट नहीं दै तथापि उसकी शक्ति पर विश्वास 
किया जाता है कि इसमें बतेमान में चौसठ पुटबाली चरपराहटठ शक्ति- 
रूप से विद्यमान है, जोकि सर्दी को दूर कर देगी । इसप्रकार पहले 
विश्वास किया जाता है पश्चात्‌ उसे धोंव्कर उसका गुण प्राप्त किया 
जाता है। इसीप्रकार आत्मा में बतेमान अपूण अवस्था के समय भी 
अनन्तज्ञान ओर अनन्तझुख इत्यादि अनन्तगुणों की पृ अखणड शक्ति 
भरी हुईं है, उस्तका विश्वास करके उसमें एकाम्र होने पर वह प्रगठ 
होती है ] निज-स्वमाव का विश्वास नहीं किया शभर्थात्‌ जो देह है मो 
मैं हैँ, राग-द्वेष मेरे काम हैं, इसग्रकार अज्ञान के द्वारा आत्मा के स्वभाव 
को ढक दिया ओर यह मान लिया कि में ऐसा पूर्ण नहीं हूँ, किन्तु यथाथ 
स्वभाव के द्वारा जब पूणे स्वभाव की प्रतीति की तब कहा जाता है 
कि शुद्ध आत्मा प्रकाशित हुआ दै-प्रगट हुआ है । 


केसा दै शुद्ध आत्मा * स्वथा एकान्तरूप कुनय के पक्ष से खयडित 
नहीं होता, निरवाघ है | यदि सर्वेथा एक पक्ष से आत्मा को नित्य कूठत्थ 
ही माना जाये तो रागह्ेष की विकारी अवस्था नहीं वढली जासकती । 
यदि कोई आत्मा को छ्णिक सयोगमात्र तक ही सीमित माने तो पाप 
का भय न रहे ओर नास्तिक ख्च्छृढ होजायेगे । किन्तु दृब्यस्वभाव की 
इष्टि से नित्य शुद्ध, अखणड स्वतंत्र वस्तुरूप से जाने ओर व्यवहासदष्ट 
से भेठरूप अवस्था जाने; इसप्रकार यथाथता से यदि आत्मा की प्रतीति 
करें तो एकान्तपक्ष का खण्डन किया जासकता है। 

भावार्थ---सर्वनत्न बीतराग की स्थाइबाद वाणी अविरोधी स्वरूप 
को जानने वाली है। वस्तु में दो अपेक्षाओं ( निश्चय भोर व्यवहार ) 
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को यथावत्‌ न जाने तो एक बस्तु में भेद और अमेद दोनों मानने में 
विरोध आएगा; किन्तु वीतराग की वाणी कथंचित्‌ विवक्षा से वस्तुस्वरूप 
को कहकर विरोध को मिटा देती है। 


सत्‌र- द्वोना; प्रत्येक भात्मा अपनी भपेज्षा से त्रिकाल है। 

असतर- न होना; प्रत्येक आत्मा पर की अपेक्षा से असत्‌ है, अर्थात्‌ 
पर की अपेक्षा से आत्मा नहीं है-अप्तत्‌ है। 

इस्तप्रकार तत्व जैसा है उसे उसीग्रकार अविरोधी दृष्टि से न जाने 
तो यथाथे नि:श्न्देहता की शाति नहीं होगी ओर स्वरूप में स्थिर होने 
की शक्ति प्रगट नहीं होगी । 

ग्रश्न:---सत्त्‌ और अस्त दोनों एक ही वस्तु में कैसे हो सकते हैं ? 

उत्तरः---एक ही वस्तु में सत्‌ और अप्तत्‌ एक ही साथ रहते है। 
जैसे चौँदी चांदी के रूप में है सोने के रूप में नहीं है; इसीग्रकार 
प्रत्येक वस्तु अपनेरूप से सत्‌ ओर पररूप से (पर की अपेक्षा से ) 
अप्तत्‌ है, वस्तु को खतंत्रतया देखने पर वह वस्तु ही यह बताती ह्दै 
कि में पररूप से नहीं हैँ । 


प्रश्न:--जबकि वस्तु सत्‌ है तब उसमें अस्ति ही मानना चाहिये, 
उसमें असत्त्‌ का-नास्ति का क्‍या काम है: 


उत्तरः--पर से पृथकल्व-असत्‌भाव मानने पर ही प्रत्येक वस्तु का 
सतभाव, नित्यत्य और असंयोगीपन सिद्ध होता है। अपनेरूप में होना 
ओर पररूप में न होना ऐमा सत-असतपन का गुण प्रत्येक बस्तु में 
एक साथ रहता है। परवत्तु का अपनेरूप से न होना और झपना 
परवस्तुरूप से न होना सभी वस्तुओं का स्वभाव द्वे। 

स्वय॑ जिसरूप से है उसरूप से अपने को नहीं समका, नहीं माना 
इसलिये पर में निजत्व मानकर देहद्डष्टि से यह मान लेता है कि-पुण्य- 
पाप, रागद्वेष मेरे हैं और मैं देहादिरूप हैं; मैं देहादि को किया 
करता हैँ, इत्यादि | बोलता है, चलता है, दिखाई देता है सो यह 
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सब जड की क्रिया है; उसकी जगह में चही हूँ, इसप्रकार अनादिकाल 
से पर में अपनापन मानता आया है, तथापि आत्मा में न तो विकार 
घुस गये है ओर न गुण ही कम हो गये है; वर्तमान प्रत्येक समय की 
अवस्था में भूल ओर विकार करता आया है। यदि स्वाधीन अस्ति- 
स्वभाव को जानले तो भूल ओर बिकार का नाश करके निमल दशा 
को ग्रगठ कर सकता है। 


प्रत्येक वस्तु अपनेरूप से है ओर पररूप से नहीं है। खये पररूप 
से असत्‌ है परवस्तु दूसरी वस्तु में (आत्मा में ) असत्‌ है, इसलिये 
कोई तेरे आधीन नहीं है ओर त्‌ किसी की अवस्था का कर्ता नहीं 
है। किसी एक वाक्य के कहने पर उसमें दूसरी अपेक्षा का ज्ञान 
आजाता है; एक के कहने पर दूसरे की अपेक्षा निश्चय से आजाती 
है। नित्य कहने पर अनित्य की अपेन्ता आजाती है। प्रत्येक चचस्तु 
एक दूसरे से मिन्न है। एक आत्मा में नित्यत्व, अभेदत्व, एकल, अ्रद्धत्व 
कहने पर उसमें अनित्यत्व, भेदत्व, अनेक्व ओर अशुद्धत्व अपनी अपेक्षा 
से आजाता है, इसलिये पर से मिन्नरूप में एक-एक आत्मा में निश्चय- 
दृष्टि तथा व्यवहारद्टि से ढो प्रकार देखे जाते है। 


परवस्तुरूप से यह वस्तु नहीं है, यह कहने पर पर की अपेक्षा 
आती है। इसलिये परवस्तु उसरूप से है और परस्वरूप से नहीं है। 
जब कोई नहीं समकता तब प्ममकाने वाला उससे अलग होता है । 
आत्मा देहादि संयोग से रहित है, इससे इन्कार करने वाला वर्तमान मे 
इन्कार भले ही करे तथापि वह सयोग-रहित ही है। जैसे अनत ज्ञानी- 
जन ज्ञान का स्वभाव समझकर पुरुषार्थ करके मोक्ष को प्राप्त हुऐ है 
उसीप्रकार यदि श्रद्धा न करे, अविरोधी वस्तु को न समके तो स्वभाव 
की शाति नहीं मिल छकती । यह सत्‌ है” यह कहते ही उप्रमें से 
यह अर निकलता है कि- 'यह पररूप नहीं है” इसप्रकार अस्ति में 
पर की नास्ति आजाती दै। ः 
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यदि कोई एकांत पक्ष को पकड़कर कहे कि-जो ,एक है उसे अनेक- 
रूप से नहीं कहा जासकता, एक वस्तु में दो, विषयों का विरोध है; 
तो वह विरोध” सम्यकुज्ञान को नष्ठ कर देता है। जैसे स्वणे में पीला- 
पन, चिकनाहट भारीपन और स्तनिग्धता इत्यादि अनेक गुण तथा उन 
समस्त भुणों की पर्यायें एक साथ रहती हैं तथापि यदि उसे अनेक गुण- 
रूप तथा पर्यायरूप देखें तो सोना अनेकरूप है ओर यदि सम्पूर्ण सोना 
ही सामान्यरूप से लक्ष में लिया जाये तो बह एकरूप है; इसीग्रकार 
आत्मा उसके अखण्ड स्वभाव से एकरूप है ओर ज्ञानादिक गुण तथा 
पर्याय की दृष्टि से अनेकरूप है। यदि एक-अनेकरूप से संपूर्ण तत्व 
को"न जाने तो यथार्थता ध्यान में नहीं आती, ओर यथाथे का पुरुषार्थ 
भी ग्रगठ नहीं होता । 


वस्तु सत्त्‌ है ऐप्ता जानना सो निश्चयद्ृण्टि अथवा दृब्याथिकनय का 
विषय है; अधत्‌-पररूप से नहीं है ऐसा जानना सो व्यवह्ञारनय का 
विषय है। 

एकत्व:---यदि त्रिकाल अनन्तमुण ओर अवस्थारूप अखणड पिंड 
एकाकार वस्तुरूप से देखा जाये तो निश्चयदृष्टि से आत्मा एकरूप है। 


अनेकत्व:--व्यवहार्‌द्ृष्टि से अनन्त गुण-पर्याय को लेकर अनेक- 
रूप है | ॥॒ 

निश्चय से उसका लक्ष करके पूणे एकत्व के लक्ष से स्थिर होने 
पर संप्तार की विकारी अबस्था का नाश, मोद्ध की अविकारी अब्त्था की 
उत्पत्ति ओर वस्तु का एकरूप शोव्य्ल बना रहता है। जो इहसप्रकार 
यथार्थरूप से समझ लेता है वह एकांतपक्ष का विकल्प ओर विरोध मिठा- 
कर एक वस्तु में एकल्व-अनेकत्व का ज्ञान एक साथ कर लेता है; 
पर में अपना एकत्व नहीं मानता । 


नित्यत्व:---आत्मा चिदानन्द एकरूप बना रहता है, इसप्रकार वस्तु- 
इष्टि से नित्य है । 
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अनित्यत्व३---अत्येक द्रव्य स्थिर रहकर प्रतिसमय अपनी पर्याय को 
बदलता रहता है इसलिये पर्यायद्ृष्टि से अनित्य है | 


जिस श्रपेक्षा से नित्यत्व है उम्र अपेक्षा से अनित्यत्व नही है । 
इसप्रकार नित्यल ओर अनित्यत्व॒अर्थात्‌ वस्तुदृष्टि से स्थिर रहना और 
पर्यायद्रष्टि से बदलना-यह दोनों मिलकर एक ख्रूप है। यदि बिल्कुल 
एकरूप अखण्ड हो तो विकारी अवस्था बदलकर अबिकारी नहीं होसकेगा | 
कर्ता-कमें अथत्रा क्रिया कुड भी नहीं रहेगा । और यदि वस्तु अनित्य 

हो तो नित्यत्व के आधार के बिना अनित्यत्ल ही नहीं कहा 
जासकेगा | 

अभेद्त्व:--प्रत्येक आत्मा अपने वस्तुस्वभाव से अभिन्न है। आत्मा 
ओर गुणों में प्रदेशभेद नहीं है । 

भेदत्व ---व्यवहारद्ष्टि से आत्मा में मिन्नता है। नाम, सैख्या, 
लक्षण और प्रयोजन से भेद किये जाते हैं | 


(१) नामभेद--( सज्ञामेद ) आत्मा ज्ञानरूप से है इस्प्रक्ार वस्तु 
ओर गुण के नाममेद न किये' जाये तो आत्मा किसप्रकार बताया 
जायेगा ? इसलिये अखण्ड स्वरूप बताने के लिये नामभेद होता है। 


(२) संख्याभेद--आात्मा एक है, उसमें ज्ञानादिक अनेक गुण हैं; 
इसप्रकार संख्याभेद है किन्तु प्रदेशभेद नहीं है । 

(३) लक्षणमेद--अनन्त गुणों को धारण करना आत्मा का 
लक्षण है | ज्ञान का लक्षण जानना, श्रद्धा का लक्षण प्रतीति करना, 
चारित्र का लक्षण स्थिर होना, वीये का लक्षण अआत्मबल को स्थिर 
रखना, इत्यादि अनन्तगुण हैं, उनके लक्षण (कार्य) मिन-मिन्र है, 
इसलिये लक्षणभेद है। पर्याय का लक्षण प्रतित्मय अवस्था का 
बदलना है | 

(9) प्रयोजनमेद--आत्मा का प्रयोजन सम्पूर्ण द्ब्य का कार्य 
करना दै । ज्ञान का प्रयोजन हिताहित का निणय करके हिंतरूप से 
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अज्वत्ति करना है, चारित्र का प्रयोजन रागद्वेषरूप न होऋर निर्मल स्थिर- 
तारूप रहना है इत्यादि । 


इसप्रकार एक वत्तु में अमिन्नता-मिन्नता ओर निश्चय-व्यवहार, इन 
दोनों दृष्टियों से यथावत्‌ जाने तो एक पक्ष का विरोध मिट जाता है। 


शुद्धत्व:---पर-निमित्त की अपेक्षा से रहित, नित्यस्वभाव को देखने 
वाली निश्चयद्ृष्टि से देखा जाये तो आत्मा शुद्ध ही है। 


अजुद्धत्व:ः--पर-निमित्त की अपेक्षा से वतेमान अवस्था में अशुद्धता, 
€ पुण्य-पाप, राग-देषरूप ) क्षणिक विकारीभाव जीव में होते हैं। पर 
को अपना मानकर ऐसी विपरीत धारणा बना लेना कि मैं रागद्वेष का 
कर्ता हैँ और शुभाशुभ भाव करने योग्य है सो अशुद्ध अवस्था है, और 
यही संसार है| 


छ् 

अज्ञानी जीव के पर-संयोगाधीन विकारमाव का. कतंत्व-भोक्तृत्व 
व्यवहार से है; किन्तु विकार मेरा स्वरूप नहीं है, स्वभाव की प्रतीति 
पूर्वक स्थिरता से वह विकार दूर किया जासकता है । संयोगाधीन विकारी 
अवस्था वर्तमान में है ऐसा जानना सो व्यवह्ाारनय की अपेक्षा है । 
जब स्त्रये विकारीभाव करता द्वै तब विकार होता है । वह विकार क्षणिक 
अवस्थामात्र के लिये है। जो नित्यस्रभाव की दृष्टि से उसका स्वामी 
नहीं होता ओर उसे अपना स्वभाव नहीं मानता वह ज्ञानी है। अवस्था- 
दृष्टि को गौण करके एकरूप यथाथे वस्तुस्वभाव को लक्ष में ले तो 
निश्चय प्म्यकदशन की प्राप्ति होकर अपूर्व आत्मप्रतीति द्योती है ओर 
एकान्तपक्ष की मान्यता दूर होजाती है। 

यदि बस्तुस्वभाव को यथाथे समकले तो उसके प्रति वहुमान हुए 
बिना नहीं रहता। इल्‍्ली अथवा केचुआ जैसा दोइन्द्रिय प्राणी भी 
शरीर की ममता के वल से पत्थर के नीचे दवकर उससे अलग होने के 
लिये इतना प्रयत्न करता है कि पत्थर के नीचे दवे हुए शरीर का एक 
भाग टूट तक जाता है, तथापि बह पत्थर के उस भार से हंठकर 
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स्वतंत्र रहना चाहता है, इसीप्रकार जिप्तने पर से मिन्नरूप असंयोगी 
ज्ञानस्वरूप को ही अपना माना है वह उसे विपरीत मान्यता और परावलेबन- 
रूप विकार से दबा हुआ नहीं रहने देगा। जिसे अपना माना है उसे 
परिपूरी खतंत्र रखना चाहता है। मैं त्रिकाल निमेल असग हूँ, इसप्रकार 
शुद्ध खवतंत्र स्वभाव की दृष्टि के बल से बतेमान संयोगाधीन विकारी 
ऊुकाव से ओर विपरीत दृष्टि से ख्वये अपने को बचा लेता है । 
मैं शुद्ध स्वतत्र ज्ञानानन्दरूप हूँ, ऐसी प्रतीति नहीं थी तब स्त्रय॑ कहीं 
अन्यत्र अशुद्धरूप अथवा सेयोगरूप अपने को मानता था। यदि अपने 
अस्तित्व को नित्यस्थायीरूप न माने तो कोई छुख के लिये प्रयत्न ही 
न करे | जिसे अवगुण इष्ट नहीं है वह अबगुणों को दूर करने की शक्ति 
का लक्ष करके अवगुरणणों को दूर करके, गुणरूप से स्वतत्र रहना चाहता है। 

जैसे यह मानना मिथ्या है कि-यदि विकार करेंगे तो उसके निमित्त 
से गुण प्रगट होंगे, इसीप्रकार यह मानना भी मिथ्या है कि पुण्य-पाप 
की भावना में से पुण्य की भावना को बढ़ाये तो गुण-लाभ होगा। 
पाप में प्रवृत्त न होने के लिये अथवा अशुभराग से बचने के लिये 
शुभमाव करे सो तो ठीक है, किन्तु यह मान्यता मिथ्या है कि उससे 
पवित्र मुण प्रगठ होंगे; क्योंकि जिस्त भाव से बन्धन होता है उप्त भाव 
से अविकारी ग्रुण नहीं होसकते । 

जो व्यवहारनय भ्र्थात्‌ पर्यायदष्टि का आश्रय लेता है वह यह 
भूल जाता है कि वस्तुस्ल्माव अखण्ड निमेल अनन्त शक्ति से पूर्ण है, 
इसलिये उसे राग के अभाव करने का पुरुषाथे प्रगट नहीं होता | यदि 
वह अशुभराग को दूर करे तो वतेमान मात्र के लिये राग सूक्ष्म होजाता 
है, परमार्थत: शुभभाव से राग कम नहीं होता । निश्चय अखण्ड निमल 
वस्तु में पूर्ण शक्ति जैसी है वैसी ही उसे पहिचानकर, अवस्था को गौण 
करके यदि अखण्ड स्वभाव के लक्ष पर भार दे तो राग का सहज ही 
अभाव होता है और निरमेल आनन्द की इंद्धि होती है, विरोधमात्र 
दूर होजाता है। 
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सर्वज्ञ वीतराग की वाणी में कथचित्‌ विवक्ता के भेद से एक-एक 
वस्तु में (एक अपेक्षा को मुख्य करके ओर दूसरी शअपेध्ता को गौण 
करके अस्तित्व, एकत्व, नित्यत्व ओर शुद्धत्व इत्यादि निश्चयद्ृष्टि की 
अपेक्षा का विंषय और नारितत्व, अनेकत्व, झनित्यत्व, भेदत्व तथा अशुद्धत्व 
इत्यादि व्यवहारदप्टि की अपेक्ता का विषय होता है। यदि दोनों को 
मिलाकर सम्पूर्ण वरतु का ज्ञान करे तो प्रमाण ज्ञान-यथाथे ज्ञान होता 
है। सत्य में से सत्य आता है। इसप्रकार वीतराग की वाणी के न्याय से 
जानने पर विरोधी अभिप्राय दूर होजाता है। बीतराग की वाणी में 
मिथ्या की कल्पना तक नहीं है। 


परदूय के आश्नयरूप उन्मुखता होने से पुण्य-पाप की विकारी 
अवस्था होती है. वह व्यवहारदध्टि मुख्य करने की आवश्यक्ता नहीं है; 
उसे गोण करके अनादि-अनन्त एकरूप निर्मल, असंग, अविकारी, निरा- 
चलम्बी पूर्ण ज्ञानानन्द स्वभाव को निश्चयद्ृष्टि से लक्ष में लेना, और 
उस स्वाश्रित अखण्ड दृष्टि से स्वभाव का वारम्बार मनन करना सो 
यही प्रयोजनभूत-मुख्य करने योग्य कहा द्वै। अनादिकाल से ससप्तार का 
बहुमाग परोश्रित व्यवहार के पक्त को मान रहा है और यह मानता 
है कि-राग-द्वेष के कार्य करने योग्य हैं, परवस्तु और शुभभाव का 
स्वामित्व रखकर हमें व्यवहार नहीं छोड़ना चाहिये; तथा ऐसा कहने 
बाले की बात को जल्दी मान लेता है कि यदि पुण्य करोंगे और देह 
की क्रिया करोगे तो धम होगा; और वह मानता है कि हम देव 
हं।कर छुख प्राप्त करेंगे । इसप्रकार जिसकी दृष्टि बाह्य-संयोग पर जाती 
दै उसे पुण्य में मिठास मालूम होती है, क्योंकि उसे तत्वज्ञानरूप अविरोधी 
सत्त की खबर ही नहीं है; तत्व से द्वेष और विकार के आदर का फल 
एकेन्द्रिय में जाना है। 


आचार्यदेव कहते हैं कि इन ग्यारहत्री ओर बारहवीं गाथा में जिम 
अपेद्या से जिसप्रकार कहा गया है उसे समफकर जो अखण्ड ज्ञानानंद- 
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स्वरूप निश्चय स्वभाव को मुख्य करके भेदरूप व्यवहार की दृष्टि को 
गोण करेगा उसके समस्त विरोधरूप ससार का नाश होजायेगा। 


जो यहः मानता है कि मैं पर का कुछ कर सकता हैँ वह परवस्तु 
को पराधीन मानता है, ओर ऐसा मानने से कि अन्य मेरा कुछ कर 
देगा-स्वय॑ भी अकमेण्य-पराधीन सिद्ध होता है | समस्त तत्व इसप्रकार 
स्व॒तेत्र है कि किसी को किप्ती की आशा नही रखनी चाहिये | सब 
आत्मा भी खतंत्र हैं, अपनी अनन्त शक्ति से प्रत्येक आत्मा पूर्ण है। 
जो इसप्रकार नहीं समकता ओर जैसे उपचार से लोक व्यवहार में घड़े को 
घी का घड़ा” कहा जाता है इसीग्रकार इसने इसका भला किया अथवा 
उपकार किया है इत्यादि व्यवहार की लोकिक भाषा में कहा जाता है; 
यदि उसके अथे को उस भाषा के शब्दों को ही पकड़कर किया जाये 
तो वह मिथ्याइष्टि है। 


आचायैदेव कहते है कि-में पर का कर्ता-भोक्ता हूँ, घिकार मेरा 
कार्य है ऐसी विपरीत दृष्टि को दूर करके अखण्ड भरुबस्वभाव को मुख्य 
करो | ओर व्यवहार के भेदविकार की दृष्टि का त्याग करो। परखस्तु 
तुकरूप नहीं है, इसलिये पर के लक्ष से होने वाले विकार ( पुण्य-पाप 
के शुभाशुभभाव ) भी तेरे नहीं है, वे तुममें स्थायीरूप से रहने वाले 
नही है; इसलिये उस व्यवहार का विषय भेदरूप विक्रार आवश्यक नहीं 
है इसलिये उप्तमें नहीं लगना चाहिये | एकरूप भुत्र विषय आवश्यक 
है उसे मुख्य करके वारंबार अखण्ड स्वभाव के बल से पूर्णज्ञानानन्द 
स्वभाव को मुख्य करके, शुद्धदव्याथिकरद्वष्टि" का करना सो निश्चयनय 
है; अशुद्ध दृब्यायिकनय को शुद्धद्रव्याथिकदृष्टि से पर्यायार्थिकनय अथवा 
व्यवहार कहते हैं । 





१-दऋव्यार्थिक-[द्रब्य+अर्थ) ह्ृब्य-्वरतु, अश्रेन्पयोजन । वस्तु को द्व्यस्थभाव 
से बताना सो हऋन्यार्थिकनय है। 
२-पर्यायार्मिकल्य प्राय (अपस्था) को बताने का जो प्रयोजन दे स्रो पर्यायार्थिक- 


च् 


नय हैं । 
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तुफमें जो विकार होता है सो अशुद्ध द्वव्याथिकनय है । 

तेरी पर्याय में जो विकार होता है सो पर्यायार्थिकनय है। 

पराश्रय से विक्रार होता है इसलिये व्यवहारनय है। - 

ऐसे बीतराग कथित न्याय-वचनों के द्वारा जो अबिरोधी तत्व का 
अभ्यास करता है सो वह योग्य जीबर शुद्ध आत्मा को प्राप्त करता है, 
यथार्थदृष्टि को प्राप्त करता है और यथाथे प्रतीति को प्रगट करता है। 
यह समस्त विषय अंतरंग का है, इसमें नय का विषय सूक्ष्म है जोकि 
यहाँ सरल भाषा में कहा जाता है; किन्तु जो अंतरंग से उप्तकी चिन्ता 
नहीं करता ओर उसे स्मरण करके उसका मनन नहीं करता वह उसे 
नहीं समझ सकता। यदि स्वाधीन होकर उसे समक्के तो अनेक प्रकार 
की विपरीत मान्यताएं दूर होजाती है। जैसे शरीर के रोगग्रसित होने 
पर उसे दूर करने का सावधानी पूर्वक प्रयत्न किया जाता है इसीप्रकार 
आत्मा को अनादिकाल से आकुल्लतारूपी रोग लगा हुआ है उसे दूर 
करने की अपूर्व विधि यहेँ। कही जारही है, उसे सावधानी पूर्वक 
सममना चाहिये। 

सर्वेज्ञ बीतराग द्वारा कथित अविरोधी न्याय से जैसा कहा जाता 
है वैसा ही समकना चाहिये; यथाथेता को छुनकर स्वय यथाथता का 
निश्चय करना ओर पूर्ण निमल अखण्ड ज्ञानानन्द स्वरभाव को निश्चय- 
दृष्टि के बल से मुख्य करके उसका मनन करना चाहिये; वर्तमान बिकारी 
अवस्था को जोकि आत्मा में है जड़ में नहीं जानना ओर अवस्था- 
दृष्टि को गौण करना चाहिये; ऐसे प्रयोजन को जानकर अवस्था और 
अखगण्ड वस्तु दोनों का यथार्थ ज्ञान करके, अतरग में निर्मेल शुवस्भाव 
की रुचि से उप्तक्मी ढ़ढ़ता का अम्पाप्त बढ़ाना चाहिये। इप्रप्रक्तार 
तल्वज्ञान के विषय में रमणता करने से मोह का नाश होकर स्रभाव की 
प्रतीति होने से निमलदशा का अनुभव होता दै। 

इसे समके बिना छुटकारा नहीं है। ऊपर से ऐसा मानता है 
कि मैंने सम लिया है, मेरे समभाव है, मुझे बुरा नहीं करना है 
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किन्तु अच्छा ही करना है ओर इसप्रकार अपने मन को समकाया 
करता है; किन्तु सर्वज्ञ वीतराग के न्यायानुसतार अच्छा क्या है यह 
निश्चय न करे तो यह मालूम नहीं होसकता कि विपरीत मान्यता 
कहाँ पुष्ट होरही है। जैसे गर्मी के दिनों में किसी छोटे बालक को 
पतला दस्त हो जाये ओर वह उसे चाटने लगे तो वह उसकी ठंडक 
से संतुष्ट होता है, यह उप्तकी मात्र अज्ञानता ही है; इसीप्रकार चैतन्य- 
मूति भगवान अविकारी आत्मा मन के विक॒स्पों से प्रथक्‌ है, उसे 
भूलकर अपनी कल्पना से (विपरीत मान्यता से) माने गये धर्म के 
नाम पर ओर अपने हित करने के नाम पर शुभभाव (चैतन्य खमाव 
के गुण की विकाररूपी विष्ठा) को ठीक मानकर संतुष्ट होता है ओर 
मानता है कि इससे कुछ अच्छा होगा; वह उस बालक के समान 
अज्ञानी है जो विष्ठा को अच्छा मान रहा है। स्वज्ञ के न्याय से, 
सतूसमागम से, पूर्वा पर विरोध से रहित, यथाथे हित कया है इसकी 
परीक्षा न करना सो अज्ञान है, ओर अज्ञान कोई बचाव नहीं दै। 

सप्तार की रुचि के लिये बुद्धि का विलोडन कर रहा है, उम्रमें 
(संसारमें ) अच्छे-बुरे का निश्चय कर सकता है किन्तु यदि उप रुचि 
को बदलकर अपनी ही रुचि करे ओर मलीमेंति निश्चय करे क्रि 
यही सच्चा हित है तो यथाथे हित हो इसलिये परीक्षा करनी चाहिये, 
किन्तु अन्ध-श्रद्धा से उसे नहीं मान लेना चाहिये । 

समयसार में जो विविध न्याय निहित है वे अत्यत बहुमूल्य है। 
इस काल में वैसी यथाथे वात कानों में पडना दुलेभ है। यह निद्ृत्ति 
का मागे है। अपूवे आत्मधम में संसार का असाव है, उस धर्म को 
रुचि में समस्त ससार को उड़ा देना है। अपूर्त स््रभाव की रुचि में 
सेसार की रुचि नहीं पत्ता सकती । 

लोकोचर पात्रता के बिना अतरग के सूक्ममभाव समझ में नहीं 
आते ओर न चस्तु के प्रति वहुमान दी होता है। अनतकाल से न 
तो परमतत्व की संगति की है ओर न परिचय ही किया है तथा जब 
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ज्यों-त्यों करके यथाथे तत्व को समकने का अवसर आता है वहूँँ। उसकी 
प्रीति नहीं करता; इसका कारण यह है कि उसे सामाजिक-लौकिक मोह 
अनुकूल पड़ गया है और इसलिये वह उससें लगा रहता है। 

यह ऐसा खुअवसर है कि जब जन्म-मरण कैसे दूर हो इसकी स्वयं 
चिता करके अपना छुधार कर लेना चाहिये; सबको एक साथ लेने का 
अथवा पर में लग जाने का या रुक जाने का यह समय नहीं है । 
यह तो परम आध्यात्मिक विषय है, इसमें जीव को अत्यंत सावधानी 
रखनी चाहिये | दूसरा सब कुछ भूलकर तत्व का परिचय करने के 
लिये अत्यन्त निद्ृत्ति आवश्यक है। तत्व की भाषा ही भति गूढ़ होती 
है, और उसका भाव बहुत गम्भीर होता है। यथाथ पात्रता के बिना 
यथार्थ समझ नहीं जमती | पात्रता के अभाव में यह सब बाते ऊपरी 
सी मालूम होती हैं और वस्तु की महिमा-प्रतीत नहीं होती । 

जो पुरुष निर्दोष वीतराग के वचनों में रमण करता है, अभ्यास्त 
करता है वह यथार्थतया शुद्ध आत्मा को प्राप्त करता है। दूसरे सर्वेथा 
एकान्तपक्ष बाले लोग यथार्थ स्वरूप को प्राप्त नहीं होते । कोई 
आत्मवस्तु को सवेथा एक पक्ष से ही मानते हैं कि भात्मा बिल्कुल 
अखंड शुद्ध है, पर्याय में भी विकार नहीं है अथवा पर्याय ही नहीं है 
मात्र नित्यता ही है, राग-द्वेघ विकार जड़कमे की प्रब्ृत्ति को करता है 
ओर भोगता है, ऐसा कहने वाले की बात मिथ्या है। 

आत्मा के शुत्रस्वभाव में पुय्य-पाप के विकार प्रविष्ट नहीं होगये 
है यह बात सच है, किन्तु वतेमान अवस्था में विषय-भोगरूप तृष्णा 
ओर रागद्वेष्र स्वये करता दे इसे न मानकर दूसरे पर डालता दै, उसे 
सामान्य त्रिकाल एकरूप शुद्ध दृव्यत्व और विशेष बर्तेमान अवस्थाभाव 
दोनों मिलकर पूरे वस्तु है इसकी यथार्थ प्रतीति नहीं होती। यदि कोई 
ऐसा माने कि त्रिकाल नित्यता ही है और वर्तमान भ्नित्य अवस्था का 
परिवर्तन न माने तो वास्तव में ऐसा स्वरूप नहीं है अर्थात्‌ उसकी 
मान्यता मिथ्या है। 
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मिचे और काल्लीमिच की चरपराहट का अन्तर ज्ञान में प्रतीत 
होंता है, किन्तु उसके स्वाद का वरणन वाणी द्वारा संतोष पूर्वक नहीं 
किया जासकता; इसीप्रकार अखरणंड म्रुत् ज्ञानानंद एकाकार स्वभाव को 
लक्ष में लेने पर सहज निमल अवस्था का आनन्द प्रगट होता है; 
उसका भेद नहीं करना पड़ता तथापि वह ज्ञान में प्रतीत होता है। 
व्रतेमान पर्याय में भेदद्वष्टि करने पर रागद्वेंष-विकल्प होता है, यदि 
उसमें शुभभाव करे तो मंद भाकुलता ओर पापभाव करे तो तीतद्र 
आकुलता का स्वाद आता है, उसके अंतर को ज्ञानी जानता है| स्थिरता 
का लक्ष करने पर बीच में व्यत्रहार के भेद आते हैं, तथापि उन्हे 
मुख्य नहीं करते । इसप्रकार अखण्ड पुत्रखखभाव की श्रद्धा के बल से 
क्रमशः निरमेज्न अत्रस्था बढ़ती जाती है और राग कंम होता जाता है । 
शुद्धनय का फल बीतरागता है, मात्र भेदरूप व्यवहार में अठकने वाली 
अशुद्धद्टटे का फल संर्ार है; ज्ञानी उसका आदर नहीं करते । 


किसी बाह्य पदाथे की शरण लेने से गुण प्रगट 'नहीं होते । सच्चे 
देव, गुरु, शात्र की शरण से भी अंतरग तत्व को गुग-लाभ नहीं होता । 
देव गुरु वीतराग हैं, तुमसे परंरूप हैं वे तुकमें नारस्तिरूप हैं; जो अपना 
होता है वह काम आता है, मन ओर मन के सम्बन्ध के योग से 
विचार करने में विकल्प होता है, किन्तु यदि उसकी ओर के लक्ष को 
भूल जाये तब स्वाश्रय अंखेगंडद्ष्टि होती है। अतरग का मार्ग ऐसा 
परम अदभुत है उप्ते यथार्थ समागम के द्वारा अपूत्र पात्रता से जाग्रत 
होकर समझना चाहिये। श्रत्रण के बाद यथार्थ क्‍या है इसका मनन 
करना सो लाभ का कारंण है। भव के भय से मुक्त होकर जिसे निरभय 
सत्‌ की शरंण चाहिये हो ओर अविकारी, अविनाशी, ख्तंत्रता की नीच 
डालना हो उसप्ते पहले से ही ऐप यथाथे की श्रद्धा करनी होगी कि 
जिप्तमें कित्ी ओर से विरोध न रहे, उप्तके बाद ही चारित्र हो सकेगा। 

लौकिक व्यवहार कें साथ इस बात को मेल नहीं खाता। अखण्ड 
सत्‌ वस्तु के समझने पर विचार में भेद होतो हैं तंथापिं वह सहायक 
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नहीं है, उससे कोई गुण-लाभ नहीं होता । अखण्ड के यथार्थ लक्ष से 
अखण्ड का ज्ञान, श्रद्धा और स्थिरतारूप चारित्र होता दै। भेदरूप 
व्यवहार गौण होजाता है किन्तु ज्ञान में भेदरूप अवस्था लक्ष से 
बाहर नहीं जाती । इस सबका यथाथे ज्ञान प्राप्त करने के लिये अधिकाधिक 
मनन करना चाहिये ] इस्तप्रकार वारह गाथाओं तक सम्पूर्ण समयसार 
की भूमिका हुईं। जैसे इच्त की रक्षा के लिये उसके तने के चारों और 
चबूतरा बनाया जाता है इसीप्रकार आत्मा के सार को संक्षेप में समझने 
के लिये आचायेदेव ने भूमिकारूपी चबूतरा बाँधा है। विशेषरूप से 
विविध पहलुओं से छढ़ता पूवेक समकाने का अधिकार इसके वाद 
कहा जायेगा | 

शेका;---समयसार में तो मुनियों के लिये उपदेश है, उसमें बहुत 
उच्च भूमिका की बात है! 

समाधान:--ऐसा नहीं है, किन्तु प्रथम घम के प्रारंभ की ही बात 
है, यह तो वीतराग मागे की सबसे पहली इकाई है । 

अब आचायेदेव शुद्धनय को प्रधान करके निश्चयस्तम्यकत्व का 
स्वरूप कहते हैं। जीव-अजीच अआदिक नवतत्व की श्रद्धा को व्यवहार 
से सम्यक्व कहा दे । नवतत्व के भेद-विकल्प से रहित, एकरूप, 
अखगण्ड, ज्ञानस्वरूप पूर्ण वस्तु को शुद्धद॑ष्टि के छवारा जानने से विकल्प 
टूठकर अखण्ड के लक्ष से सम्यकऋदशेन होता है, तथापि बीच में नव- 
तत्व के भेद कर देने वाले शुभविकरप का व्यवहार आता है, किन्तु 
वह कहीं सहायक नहीं होता । एकरूप यथाथेता का निश्चय करने के 
लिये भेदरूप व्यवहारनय की मुख्यता को लेकर शुभविकल्पों से नव- 
तत्वों को जानना सो व्यवहार-सम्यक्त्व कहा है | उन नवततों का स्वरूप 
यहाँ। कहा जारहा हैः-- 

( १.) जीवः--जीव--्ञ्रात्मा | वह छा ज्ञाता, पर से मिन्न और 
त्रिकालस्थायी है। जब पर-निमित्त के शुभ अवलम्बन में युक्त होता; 
है तब शुभभाव (पुण्य) होता है, और जब अशुभ अवलम्बन में युक्त 
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होता है तब झशुभभाव ( पाप ) होता है; और जब स्वावलम्बी होता 
है तब शुद्धभाव होता है। 


(२) अर्जब:--जिनमें चेतना-ल्नातृत्व नहीं है ऐसे पँच द्रव्य 
है। उनमें से धर्म, अधम, झाकाश और काल अरूपी है तथा पुद्ठल 
रूपी-बर्ण, गंध, रस और स्पशे युक्त है। 

अजीब वस्तुएं आत्मा से मिन्न है तथा अनन्त आत्मा भी एक दूसरे 
से स्वतेत्र-मिन्न हैं। परसंयोग से रहित एकाकी तत्व हो तो उसमें विकार 
नहीं होता । परोन्‍्मुख होनेपर जीव के पुण्य-पाप की शुभाशुभ विकार 
की भावना होती है | जब जीव रागादिक करता है तब जड़कर्म की 
सूक्षम धूल जो क्षणिक संयोग सम्बन्ध से है निमित्त होती है। 


(३ ) पुण्य+--दया, दान, भक्ति, पूजा, ब्रत इत्यादि के भाव 
जीव के होते हैं सो अरूपी विकारीमाव हैं, जोकि भावपुण्य है और 
उसके निमित्त से जड़ परमाशुओं का समूह स्वयं (अपने कारण से-स्वतः) 
एक्क्षेत्रावगाह सम्बन्ध से जीव के साथ बैँंघता है सो द्रृव्यपुण्य है। 


(४ ) पाप+--हिसा, भ्ूठ, चोरी, अन्रत इत्यादि का अश्युभभाव 
भावपाप है ओर उसके निमित्त से जड़ की शक्ति से परमाशुओं का जो 
समूह स्वये बैँवता है सो द्वव्यपाप है। 


परमारथ से पुण्य-पाप मेरा स्वरूप नहीं है। आत्मा में क्षणिक 
भ्रवस्था में पर-सम्बन्ध से विकार होता है, वह मेरा नहीं दे। 


(५) आंख़बः--विकारी शुभाशुभ सावरूप जो अरूपी अवस्था 
जीव में होती दै सो भावात्रव है; और नवीन कर्में-एजकर्णों का आना 
(आत्मा के साथ एक क्षेत्र में रहना) सो हृव्यास्रव है। 

- (६) संबरः--पुण्य-पाप के विकारी भावों (आख्व) को आत्मा - 
के शुद्ध भावों से रोकना सो भावसंवर है और तदनुप्तार नवीन कम 
बैँधने से रुक जाये सो द्वव्यसंबर है । 
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(७ ) निर्जरा:--अखंडानन्द शुद्ध आत्मस्वभाव के वल से स्वरूप- 
स्थिरता की बइंद्धि के द्वारा अशुद्ध ( शुभाशुभ ) अवस्था का आंशिक 
नाश करना सो सावनिजरा है ओर उसका निमित्त पाक जड़करम का 
अंशतः खिर जाना सो द्वव्यनिजरां है | 


(८) बेघ:--आत्मा का राग-द्वेष, पुण्य-पाप के भाव में अट्क 
जाना सो साववन्ध है ओर उसके निमित्त से पुदूगल का उसकी शक्ति 
से कर्मेरूप बँधना सो द्व्यवंध है। 

(६) मोक्ष:--अशुद्ध अवस्था का सर्वथा सम्पूर्ण नाश होकर पूर्ण 
निमल पवित्रदशा का प्रगट होना सो भावमोज्ष और निमित्तकारण 
द्रष्यकर्म का सर्वया नाश (अमाव) होना सो द्रव्यमोक्त है। 


इस्प्रकार जैसा नवतत्व का स्वरूप है पैसा शुभभाव से विचार 
करता है, उस शुद्ध का लक्ष हो तो व्यवह्ार-सम्यक्त है। ब्रतादि के 
शुभभाव को संवर-निजरा में माने तो आश्तव तत्व की श्रद्धा में भूल 
होती है । व्यवहारश्रद्दा में किसी भी ओर से भूल न हो इसप्रकार 
नवभेदों में से शुद्धनय> के द्वारा एकरूप अखण्ड ज्ञायक स्वभावी आत्मा को 
परख लेना सो परमाथश्रद्धा-सम्यकदशेन है । धममे के नाम पर लोगों में 
अपना माना हुआ सम्यक्त्व दूसरे को देते हैं या कहते है किन्तु वैप्ता 
सम्यक्त्व नहीं होसकता, क्योंकि किसी का गुण तथा गुण की पर्याय किसी 
दूसरे को नहीं ठी जासकती । 


प्रथम व्यवहारश्रद्धा में किसी भी ओर से कोई विरोध न आये 
ऐसी सम्रक होनी चाहिये । ज्ञो मिथ्या देव, गुरु, शात्र से अपना हित 
मानता है-शेकर, हलुमान ओर ऐसे ही अन्य देवी,-देवताओं की मनोती 
मनाता है, इनसे सन्तान प्राप्ति होगी, धन मिलेगा, रोग दूर होगा ऐसी 
विधिध धारणाएँ बना लेता है उसके तीजत्र तृप्णा का पाप होता है। बाह्य 


« बर्तेमान भवस्था के भेद को लक्ष में न लेकर “7 _ कल बयज्म के भेद की हक में स शेकर (गोण करके ) तरिकाल एकल. गोण करके ) त्रिकाल एकलप 
वीतराग स्वभात्र को प्रमेदहुप से लक्ष में लेना सो शुद्धनय है । 
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अनुकूलता-प्रतिकूलता का संयोग तो पूर्वक्षत पुण्य-पाप के अनुसार होता 
है, देवी-देवता किसी भी प्रकार की अनुकूलता या प्रतिकूलता करने में 
समये नहीं हैं। यदि ऐसा विश्वास अपने में लाये तो व्यवहार से शुभ- 
भाव है, उससे पुण्यवन्च होता है | चीतराग कथित सच्चे देव, गुरु, 
शास्त्र ओर उनके स्वरूप को पहिचानकर माने तो शुद्ध का लक्ष होता 
है तत्र वह व्यवहार से सच्ची श्रद्ा कहलाती है, वह भी वास्तव में 
निमित्तमात्र है । कोई किसी को तारने के लिये सम नहीं है। 

शुभसावरूप  नवतत्वों की श्रद्धा से निश्चयसम्यऋदशन नहीं होता, 
तथापि प्रथम निश्चयस्वरूप की यथार्थता को जानने के लिये शुभविकरुप 
आते तो हैं किन्तु सम्यग्दशन और घम उससे मिन्न वस्तु है। जैसे किसी 
मंजिल पर जाते हुए बीच में सीढ़ियों आती है किन्तु उनसे ऊपर नहीं 
चढ़ा जाता, किन्तु जब सीढ़ियों को छोड़ते हैं (छोड़ने की दृष्टि से पैर 
रखते हैं) तब ऊपर पहुँचा जाता है; इसीप्रकार यथाथे वस्तु का निर्णय 
करने के लिये श्रवण-मनन के द्वारा अनेक पहलुओं से विचार करने 
के लिये पहले शुभभाव आता है, तथा अशुभ से बचने के लिये दया, 
दान, ब्रत, तप, पूजा भक्ति इत्यादि शुभभाव आते है किन्तु वह कर्मे- 
निमित्तउ योग का भेद है। नवतत्व के भेढों का विचार करना भी मन 
के सम्बन्ध से होनेवाले शुभभाव के विकल्प है, अखड स्वभाव नहीं है। 
नवतत्व के भेद से-विकल्प से आत्मा का विचार करना सो शुभराग है, 
व्यवहार है, उसमें धर्म नहीं है । 

वस्तु त्रिकाल में ऐसी ही है| सत्य बदल नहीं सकता किन्तु जिसे 
सत्य समकना हो उसे बदलना होगा। पहले अनन्तकाल में अनन्त- 
बार व्यवहार के विकल्प जीव ने किये है; भगवान के छारा कही गईं 
व्यवहार श्रद्धा अमज्य जीव भी करता है, किन्तु उस भेद से गुण 
नहीं होते । 

जो अज्ञानी पहले समझना चाहता है उससे मात्र आत्मा भथवा 
अखंड आत्मा कह देने से नहीं प्रमक सकेगा, इसलिये उसे समझाने के 
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लिये व्यवहार से नवतत्व के भेद करके विकल्प के द्वारा अखंड का लक्ष 
कराते हैं। मैं जीव हूँ, झजीब नहीं, पुण्य-पाप मेरा स्वरूप नहीं है, 
इसप्रकारनवतत्वों के शुभविकल्परूप श्रद्धा के भेद में से आत्मा का 
एकत्व ग्रहण करके त्रिकाल एकरूप स्थायी ज्ञायकरूप से पूर्ण स्वभाव 
को शुद्धनय से श्रद्धा के लक्ष में लेना सो सम्यकदर्शन है। 

सममने वाला किली प्रस्तुत वस्तु से अथवा विकल्प करने से नहीं 
सममकता किन्तु स्वतः समकता है। जो जानता है सो जीव है उप्में 
पररूप न होने वाले अनन्त गुर्णों की अनन्त शक्ति है, इसका विश्वास 
करने वाले के शुभभाव की ग्रधानता नहीं है। तत्व का विचार करने 
पर जितने भेद होते हैं उनमें से अभेद वस्तु की ओर क्ुक्कर अभेदत्व 
का निश्चय करता जाता है; वह पर से या मन के द्वारा निश्चय नहीं 
करता किन्तु स्वये ज्ञाता होने से स्वय॑ निश्चय करता है। जवतक 
मन के सम्बन्ब से शु भविकन्प से श्रद्धा करता है तबरतक निश्चयसम्य-' 
कूदर्शन नही है, किन्तु जब विकल्प का श्रद्धा में श्रमाव करके, अखंड 
स्वभाव के लक्ष से व्यवहार के भेद को गोण करके एकरूप वस्तु का 
एकाग्र लक्ष करके, अभेद स्वरूप का अनुभव करता है तब निश्चय- 
सम्यकूठर्शन होता है । 

शुभभाव राग हदै। राग के द्वारा आत्मा को मानना सो पुण्यरूप 
शुभभाव का व्यवहार है, धर्म नहीं। जीवादिक तत्व की शुद्धता के लक्ष 
से श्रद्धा करना सो व्यवहारसम्पक्त्व है। 

व्यवहार का अर्थ है एक का दूसरे में उपचार | बिल्ली को सिह 
कहना सो उपचार है। जिसने कभी सिह को न देखा हो उसे समझाने के 
लिये बिल्ली में सिह्द का उपचार करके सिह की पहिचान कराई जाती 
है, किन्तु बिल्ली वास्तव में तिह् नहीं है। जिसे उपचार कौ-व्यवहार 
की प्रतीति नहीं है वह बिल्ली को ही वास्तविक सिह मान लेता है; 
इसीप्रकार सर्वज्ञ भगवान ने अखयड आत्मा की पहिचान कराने के लिये 
उपचार से-व्यवहार से नवतत्व के भेद कद्दे हैं। यदि वह नवतत्वों के विकल्प 
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वाली श्रद्धा के भेद को ही यथाथे भात्मा का खरूप मान चैंठे तो उसे 
व्यवहार की ही खबर नहीं है। व्यमहार किसी परवस्तु में या देहादि 
की क्रिया में नहीं है। कोई जीव शरीराढिक परवस्तु की क्रिया का या 
पखस्तु का व्यवहार से भी कर्ता नहीं है। आत्मा त्रिकाल में भी न 
तो पररूप होतकता है ओर न पर की पर्यायरूप होसकता है। 
अज्ञानी जीव पुण्य-पाप के विकारी शुमाशुभभाव का कर्ता है। ज्ञानी के 
अखगणड स्वभाव की प्रतीति होने पर भी वर्तमान पुरुषाथ की अशक्ति 
से राग होता है, किन्तु वह उसका स्वामिभाव से कर्ता नहीं होता । 

जो जीव यथार्थ तत्वों का बिचार करता है और यथाथे स्वमाच्र 
का निश्चय करना चाहता है उसे नवतत्तों की श्रद्धा निमित्तमूत होती 
है, किन्तु निर्विकल्प एकाकार श्रुवरूप से ज्ञायक वस्तु की निर्मल श्रद्धा 
न करे तो शुभभाव मात्र पुण्य होने से वाह्य फल देकर छूठ जाता 
है। व्यवहारनयाश्रित निमित्त संबधी जो बृत्ति उद्भूत होती है उसकी 
शुभराग पर्यत मर्यादा है, किन्तु भेढ का निषेध करके शुद्ध पखण्ड 
चस्तु की यथाथे दृष्टि से अतरंग में स्थिर हो तो भेद का लक्ष गौण होकर 
एकाकार पूर्ण स््रभाव के लक्ष से निमल श्रद्धा प्रगट होती है, वह 
उपचार से नवतत्वों की श्रद्धा व्यवह्यार से निमित्त कहलाती है। जहँ 
निश्चयश्रद्धा नहीं होती वहाँ शुभ व्यवहाररू्प श्रद्धा को निमित्त भी 
नहीं कहा जाता। 

नवतत्व के भेद को जानने वाला आत्मा ज्ञायकरूप से त्रिकाल अखण्ड 
है। शुभाशुभ विकल्‍प की जो दृत्ति उत्पन होती दे उस्तका ज्ञायकस्रभाव 
में अभाव है। मैं असग एकरूप ज्ञायक हैँ, इसप्रकार निर्विकार निरावलम्त्री 
निरपेद्ष स्वभाव को अखण्डस्वरूप से श्रद्धा का विषय बनाये तो यथार्थ 
सम्यक्दशन द्वोता है।जो अनन्तकाल में कभी प्रगठ नहीं हुईं ऐसी श्रद्धा 
यथार्थ के बल से प्रगठ होती है ओर नवतत्वो के भेद तथा पर-निमित्त 
का बुद्धिपूर्वक्त विचार छूट जाता है। ऐसी यथाथ वस्तुस्थिति मे क्या है 
सो यह बताने के लिये तीन छोक कद्दते है । 
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प्रथम श्लोक में कहते हैं कि व्यवह्ारनय को कथेचित्‌ प्रयोजनवान 
कहा है तथापि वह कहीं वस्तुभूत नहीं है सहायक भी नहीं है, क्योकि 
निश्चय परमाथे के अनुभव में बह छूठ जाता है इसलिये अभूतार्थ है। 


प्रश्च:--- कहीं तो व्यवहार का विधान है और कहीं उसका निषेध 
है, एकबार तो व्यवहार को स्वीकार किया जाता है और दूसरे ही क्षण 
उप्तका निषेव कर दिया जाता है; ऐसी स्थिति में किसे यथाथे 
समका जाये ! 


उत्तर:-- जिस अपेक्षा से व्यवहार का विधान है उस अपेक्षा से 
वह वैसा है ओर जिस अपेत्ता से उसका निषेध है उस अपेक्षा से 
वहं नहीं है, इसप्रकार वह जैप्ता है वैत्ता ही कहा जाता है । वस्तुस्यमाव 
से त्रिकाल एकरूप अखणड है उसे निश्चय से स्वीकार किया जाता है 
ओर वर्तमान अवस्था में पर-सम्ब्रन्ध से विकार होता है तथा स्वभाव 
के लक्ष से निमल अवस्था होती है उसे व्यवहार से स्वीकार किया जाता 
है; अखणडस्वभाव को घुव एकाकार देखने वाले निश्चय के वल से 
स्व॒पात्र में विकृत्य-एगद्वरेंष नहीं है, निमिताधीत होने से निषेव किया 
जाता है, भूताय्दृष्टि में व्यवृह्रभेद नहीं है। 

शुंकाः---0ग-द्वेष, अज्ञान जड़ प्रकृति कराती है £ 


समाधान:---छ्ये उत्तका कर्ता होकर जड़कम के सिर पर थोपता 
है, किन्तु जड़ तो अन्ध-अचेतन है उसे कुछ खबर नहीं, है। यदि कोई 
माने कि हम तो मात्र ज्ञाता-इृष्टा ही हैं ओर इन्द्रियों के विषय क़ो 
इन्द्रिया ही भोगती हैं तो यह ठीक नहीं है | विषयों के भोगने का 
विकारीमाव स्त्रये ही करता है, अर्थात्‌: दोष स्त्रये करता है ओर उसे 
दूपरे पर डालना है; ऐश “अन्वेर नगती वैबूक राज? का राज्य बीत- 
राग मागे में नहीं है। 

जहँँ। गुण है वहाँ गुणों की विपरीत अवस्था (विकार ) होसकती 
है और विक्वार का नाश भी वहीं होपकता, है। . मुकमें न तो विकार 
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है ओर न उसकी अबस्था ही; मैं तो शुद्ध ही हूँ, ऐसा मानने वाला 
दोनों पहलुओं को नहीं समझा है। यदि त्रिकालखभाव ओर वर्तमान 
अवस्था दोनों को यथावत्त्‌ मानकर स्वभाव को मुख्य करे तो अविकारी- 
सखम्ाव का आनन्द प्रगठ हो । 


सम्यकूदशन होने से पूर्व सच्चे देव गुरु शात्र की पहि यान, श्रद्धा, 
पूजा, भक्ति तथा तत्वविचार इत्यादि शुभमाव आते हैं। यथाण में जाते 
हुए बीच में व्यवहार का आश्रय इढ़तापूचेक आजाता है जोकि खेद 
का विषय है; वह सारभूत वस्तु नहीं है। अब तद्गप कलश कहते हैः--- 


व्यवहरणुनयः स्थाययपि ग्राक्यदव्या- 

मिह निहितपदानां हंत हस्तावलम्बः | 
तदपि परममर्थ चित्रमत्कारमात 
परविरद्दितमंतः पश्यतां नेष॑ किंचित ॥ ५॥ 


आचार्यदेव कहते है किः- जो व्यवहारनय है सो यद्यपि इस पहली 
पदवी में ( जबतक शुद्धस्वरूप की प्राप्ति न होजाये तबतक ) जिन्होंने 
अपना पैर रखा है ऐसे पुरुषों को, यथाथे स्वरूप का भअविरोध निरय 
करने के लिये खेद है कि हृस्तावलंबन तुल्य कहा है, तथापि ऊ। एएष 
चैतन्य--चमत्कारमात्र, परदंन्य भावों से रहित ( शुद्धनय के विषयभूत ) 
परम “अर्थ को” अन्तरंग में अवलोकन करते हैं, उसको श्र७&, करते है 
तथा तद्गरप लीन होकर चारित्रभाव को ग्राप्त होते हैं उनके लिये यह 
व्यवहारनथ किचिदनात्र भी प्रयोजववान नछ। है । 


जबतक यथार्थ वस्तु का निश्चय करके आत्मा में स्थिर नहीं हुआ 
जाता तबतक व्यवहारनय हस्तावलम्बन तु-्4 कहा गया है, वात्तव में 
उसका अवलम्बन नहीं है। किसी मंजिल पर चढ़ते हुए जीने की सीढ़ियों 
पर पैर रखते है और दोवाल का सहारा लेते हैं किन्तु पह छोड़ने के 
लिये ही होता है; इसीग्रकार कया खरूप के विशेष से रहित निगशय 
करने के लिये शुभविक-। में लगना पड़ता है सो व्यवहार है, कित॒ 
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खेद है कि निमित्ताश्रित भेद में रुकना पड़ता है । परमाभे में जाते 
हुए बीच में तत्व के विकल्प को आँगऩ "आता तो है किन्तु उसे लेकर 
आगे नहीं बढ़ा जाता । अपने बल से जब स्वयं उसे लॉध जाता है 
तेव वहँ। जो विकल्प का अभाव है सो निमित्त कहलाता है | जब 
समेजिल पर चढ़ने चाला कूदकर अंतिम सीढ़ी को छोड़ देता है तब 
यह कहा जाता है कि जो छूट गया है वह  निमित्त था; इसीप्रकार 
अनादिकाल से पराश्रयरूप व्यवहार की प्रकड़ से राग-द्वेष, पुण्य-पापे, 
पर का स्वामित्त-कर्वृत्व मान रहा था वहीँ से कुलाँट खाकर झखगडः 
अविकारी निरावलम्नी स्वभाव के वल से विकल्प का- भ्रश दटूठकेरं 
प्रांस के तीन गुणत्थानों को . लॉधघकर सीधा - चौथे गुणस्थान में 
पहुँचता है 

विकार का नाशक स्वभाव नित्य एकरूप ज्ञायक है, उसका ऐसा 
स्वरूप नहीं है कि विकार में झटठक जाये | भाधवायेदेव कहते हैं कि 
जीव को परमार्थ में ही जाना है तथापि नवतत्व के और ग्रुण-गुणी के 
भेदविचार ओर शुमविकल्परूप व्यवह्र आये बिना नहीं रहता, तथापि 
यह कोई प्रयोजनवान नहीं दै | जैसे कोई माल-मिठाई लेते समय उसकी 
किस्म तय की जाती है, भाव तय किया जाता है ओर फिर तोल कराई 
जाती है, इसप्रकार लेते समय यह सब कुछ करना पड़ता दै; किन्तु 
माल लेने के धाद उसे खाते समय (स्वाद लेते समय) तराजू बाँठ ओर 
भाव इत्यादि साथ में नहीं रखे जाते, इसीप्रकार परमााथेस्वरूप आत्मा 
का निर्णय करने के लिये पहले जीवादि नवतत्व कया है यह जानने का 
तथा विकल्परहित यथार्थ तत्व क्या है इसका माप करने का विचार 
शुरुज्ञान से यथावत्‌ करना पड़ता है, किन्तु उसके एकरूब अनुभव- 
स्वाद के लिये नवतत्व और माप लेने का विकल्प आदि सब छोड़ देना 
पड़ता है, क्योंकि उच्च शुभविकल्प से आत्मानुभव - प्रगठ नहीं. होता 


वास्तविक सम्यकुदर्शन ही धर्म का प्रथम प्रारंभ है । यदि पहले 
अपूर अवस्था में नवतत्व का यथार्थ ज्ञान न करे तो आत्मा का पूरे 
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स्वभाव ज्ञात नहीं होता । जीवादिक नवतर्तों को यथावत्‌ शुद्धता के 
लद्ष से जानना सो व्यवहार है। अजीब, पुण्य, पाप, आल़व ओर ब्ध 
एकदम त्याज्ये हैं, तथा शुद्ध, जीव, संवर, निजरा ओर मोक्ष व्यवहार से 
आदर योग्य हैं। ऐसा व्यावहारिक यथाथे विवेक करने पर शुभभाव होता 
है। नवतत्वों को यथातया जाने तो वह सम्पकदर्शन के लिये 
हस्तावलंचन-आधार कहलाता है । उस् अवस्था अथवा आधार से 
सम्यकदर्शन नहीं होता किन्तु वह पुरुषार्थ से होता है। जो इतना नहीं 
स्मकना वह घमे के निकठ भी नहीं पहुँच पाया, ऐसा सममे बिना 
घ॒ममं नहीं होता | घने तो मन ओर इन्द्रियों से परे ( बिल्कुल मिन्‍न 
मात्र अन्तरंग ज्ञानदृष्दि से अनुभवनम्य है। उत्तकी प्रतीति करने से 
वाह्मदृष्टि एवं दशा बदल जाती है । प्रताति करना स्वेप्रथम कतेव्य 
है, वह चतुर्थ गुणस्थान सम्यकदर्शन है, उसीसे घर्म का, आनन्द 
का प्रारंस होता है। तत्पश्चात्‌ श्रवक और मुनिदशा होती है और 
अंशतः निमलता-रउरूपस्यरता होती है, जोकि बहुत उँचो वात है। 


सुख का प्रारम्स करने के लिये पहले यथाथे ज्ञान करना होता है। 
निराकुल प्वाधीन सुखरूप आप्मा को जानने के लिये पहले नवतत्व के 
यथाथे भेद जानना पड़ते हैं। वह विकरय रंग का अंश है। नवतत्व 
वो। गुरुज्ञान से यथार्थतवा जानने पर परनाथैयरूप के निकट पहुँचा 
जाता है। वह जीव स्वरूप के आन में अध्कर उर्पात्वित है, घर में- 
स््रभाव में प्रविष्ट नहीं हुआ, उ+माव की ऋष्धि ही अलग है। पहले से 
ही उन समस्त विकल्पों को त्याज्य समककर यथ,यतया चंबतत्थ को न 
जाने तो निर्विकल्प अनुमव सहित अखडतत्व की श्रद्धा नहीं होती, निज- 
पर की मिन्नता का विवेक करने वाला यथाय ज्ञान नहीं होता और 
अंतर रमणतारूप चार्ित्र नहीं होता। 

निर्विकल्प पूरे परमार्थस्वभाव को प्रगठ करने के लिये, तत्सम्बन्धी 
ज्ञान करने के लिये नवतत्तनों के विचार में रुकना पड़ता है, इसका भी 
आंचाये को खेद है। किन्तु जिसे यही खबर नहीं है कि सच्चे देव 
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गुरु तत्व कौन हैं और मिथ्या कौन है उनकी तो यहाँ बात ही नहीं 
है। जो सच्चे देव गुरु का विपरीत स्वरूप मानते हैं, पुण्य से थम 
मानते हैं, पाप से बचने के लिये जो पूजा-भक्ति इत्यादि के शुभभाव 
होते हैं उस पुण्य वेव के कारण को (आास्रत्र तत्व को) ग्रुण का 
कारण मानते हैं अथवा पाप की अशुभ भावना को घम मानते हैं और 
आकुलता में सुख मानते हैं उन अज्ञानियों को तो व्यवहार से भी नव- 
तत्वों की खबर नहीं है | 


देह पर दृष्टि रखकर क्रियाकाण्ड-तपस्या करे ओर यह माने कि मैंने 
कष्ट सहन किया है, तथा एक ओर तो उम्र कष्ठ सहने का खेद करे 
ओर दूसरी ओर उसमें घमे माने कि अहो ! धम बहुत कठिन है, लोहे 
के चने चनत्राने के समान है। ओर यह माने कि मैंने बहुत 
कप्ट सहन किया है इसलिये वहुत धमे हुआ है, उसमें जो खेद 
होता है सो तो अशुभभाव है, शात्तेध्यान है, पाप है | जीव की अंतरंग 
महिमा ज्ञात नहीं हुईं और यह मालूम नहीं होसका कि वास्तविक शुम 
क्या है इसलिये सममेः विना तपस्या उपवास आदि में लगा रहता है 
ओर, तज्ञन्य खेद-अरुचि-उपेक्ता को घमे मानता है, आकुलता ओर 
अनाकुलता की प्रतीति के विना हठ, कष्ट एवं अशुभमभाव से किये गये 
क्रियाकाण्ड में घमे मानता है ओर यह मानता है कि अधिक कष्ट होगा 
तो अधिक घम होगा; किन्तु चम तो आत्मा का पूर्ण निराकुलस्थभाव 
है, उसमें दुःख हो नहीं सकता ओर जहाँ। दुःख है वहाँ घमे नही है। 
धर्म खुख-शैशति देने चाला हो या दुःख देने वाला हो और वह निज 
में हो या पर में हो इसकी जिसे खबर नहीं है वह पर को देखता है 
ओर यह मानता है कि शरीर झधिक सूख गया है इसलिये घमे बहुत 
हुआ है। ओर इसप्रकार वाह्म में दुःख पर खेद प्रगट करके उल्ठा 
असातावेदनी कमे का उदय करता है । 

आत्मा के जि भाव से शुभाशुभ विकार का भाव रुकता है वह 
सेवर है। पंच महात्रतादि के ' शुमभाव आल्व ( नवीन कर्मबंध का . 
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कारण ) है। जो उसे धर्म मानता है उसे ब्यवहार से भी नवतत्वों का 
ज्ञान नहीं है। पाप में प्रव्नत्त न होने के लिये शुभभाव का होना ठीक 
है, किन्तु यह बात त्रिकाल अप्तत्य है कि शुभविकार से धीरे-धीरे 
सम्पऋदरशीन इत्यादि गुण ग्रगठ होते हैं। 

जिसे यथाथे आत्मस्वरूप का अनुभव-आत्मप्ताक्षावकार करना है, 
निविकल्प श्रद्धा के लक्ष में स्थिर होना है उसे पहले तो नवतत्नों को 
ओर देव, शास्त्र, गुरु को यथार्थतया जानना होगा किन्तु उत्ती समय यह 
ध्यान रखना होगा कि उस्त विकल्प से (भेद के लक्ष से) सम्यक्दशन 
प्रगट नहीं होता । व्यवह्मएहप भेद अभेद का कारण नहीं होता । जिसे 
यथार्थ आत्महित की खबर नहीं है ओर जिसे नवतत्वों के नाम तक 
नहीं आते उसे आत्मस्वरूप की प्रतीति अथवा आत्मा का धर्म कह से 
प्राप्त होतकतर है? 

मन के सम्बन्ध से, विकल्प से, नवतत्वों का यथाथे बिचार करने के 
बाद अवस्था के भेद के लक्ष को गौथ करके पूर्णरूप थुद्धात्मा की 
ओर उन्मुख होकर, मन से भी किंचित्‌ पृरथकू होकर अखण्ड की श्रद्धा 
के विषय में स्थिर हो और निरावलबी, असंग, अविकारी, ज्ञायकल्वरुप में 
तद्रूप एकत्व की श्रद्धा लाये सो यथार्थ सम्यक्दशन है । जन्म-मरण के 
दुःख को दूर करने का यह एक ही उपाय है। विपरीत दृष्टि को दूर 
करने के बाद जहँ।तक स्थिर न हुआ जासके वहाँतक अशुभ से बचने 
के लिये नव॒तत्व सम्बन्धी विशेषज्ञन की निर्मलता करने के लिये शुभ- 
भाव में रुकना पड़ता है, किल्तु ज्ञानी उस भेद का आदर करके उसमें 
अटकता नहीं दै। आगे कहा गया है कि मात्र नवतत्व की भेदरूप 
श्रद्धा का होना मिथ्या-दृष्टि दै। विकल्प की सहायता के बिना जब्रतक 
चिदानन्द पूर्ण स्वरूप को यथाय प्रतीतिपूर्षक न माने तबतक शुभ विकार 
की श्रद्वा है, किन्तु अविकारी अखण्ड सभाव की श्रद्धा नहीं दे । 

सर्वप्रथम यह समकने योग्य है। चाहे जितनी साक्षारिक सावधानी 
रखे किन्तु उप्तका परिणाम शून्य से अधिक नहीं होता । जन्न प्रारम्भ में 
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शून्य होता है तब उसके योगफल में भी शुन्य ही भाता है, किन्तु 
उसके हथे का पार नहीं द्वोता और जिससे झविनाशी हित होता है 
उसकी बह चिन्ता नहीं करता । 


आचायैदेव ने परम अदभुत रहस्य को प्रगट कर दिया है । जिसे 
इस झअपूर्व वस्तु का ध्यान नहीं है वह उसका विचार कहीं से करेगा? 
यदि सावधानी के साथ तल्वाभ्याप्र न करे तो स्थिर होने का कहीं मी 
ठिकाना नहीं मिल सकता, वह तो मात्र परिभ्रमण ही करता रहेगा। गत 
अनंतकाल में एक क्षणभर को भी यथार्थ सम्यकदर्शन प्रगठ नहीं हुआ। 
वस्तु का यथार्थ निशंय करने के लिये उत्तका अधिक समय का श्म्यास 
ओर यथार्थ श्रवण होना चाहिये। एकाघबार थोड़ा बहुत छुनकर चले 
जाने से दोनों भपेक्षाओं का मेल नहीं वैठता | यदि अपनी बुद्धि से 
एक अपेक्षा से अधैत्तत्य को पकड़ रखे तो यथाथे रहस्य समक में नहीं 
आसकता । जैसे किसी महिला ने अपनी पड़ोतिन के बच्चे को जीने पर 
चढ़ते हुए देखकर कहा कि ' यदि गिरेगा तो मर जायेगा, ” उस्त बालक 
की मैं। ने इतना ही छुना कि *मर जायेगा? और इस अधूरी वात को 
सुनकर वह अपनी पड़ोसिन से लड़ने लगी कि तूने मेरे बालक से मरने 
की वात क्यों कह्दी ः उत्तर में उस महिला ने कहा कि तुमने मेरी पूरी वात 
नहीं छुनी, मेंने तो यह कहा है कि यदि 'गिर जायेगा तो मर जायेगा! 
ओर इसप्रकार मैंने तुम्हारे वालक से मरने की नहीं किन्तु जीने की 
बात कही है, तुमने मेरी पूरी बात नहीं छुनी इसमें तुम्हारी ही भूल 
है। इसीग्रकार पूर्वा पर विरोध से रहित सर्वज्ञ वीतराग के वचनों में क्या 
कथन है उसे भलीमाँति सम्पूण सुनकर न्याय कीं संधिपूवेक न समझे 
ओर एक ओर की ही अपूर एकान्त बात को पकड़ रखे तो विरोध 
का होना स्वाभाविक ही दै। 

जिसे व्यवहार तत्व की भी कोई खबर नहीं है ओर पुण्य-पापरूप 
आखब को जो नहीं समक्तता वह उप्तसे मिन्न संवर-निजेरारूप घम को . 
भी नहीं समक प्तकता | जहाँ प्रथम व्यवहार श्रद्धा में ही भूल हो वहाँ 
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परमाथ. के आगन तक कहँ। से आसकता है.? परमार से तो शुभासव- 
भव भी त्याज्य हैं, नवतत्व के भेढ-विकल्प भी परमार्थद्ृष्टि से त्याज्य 
है। नवतत्वों की श्रद्धा को प्रमाथे नहीं कहा है तथापि बीच में 
हस्तावलेंबन की माँति आजाने से उसमें रुक जाने का भी खेद है। 
यदि शुभविकलप के भेद किये बिना सीधा ही परमार्थ में जासकता 
द्वो .तो व्यवहार में रुकने की कोई आवश्यक्ता नहीं है, किन्तु ऐसा 
नहीं होता । 


भावार्थ:--आात्मा की निमल श्रद्धा होने के बाद नवतत्वों के विकल्प- 
रूप व्यवहार का कोई प्रयोजन नहीं रहता। निश्चयश्रद्धा के प्ाथ 
झाशिक स्वरूपाचरण चारित्र के प्रगठ होने पर फिर अशुद्धनय कुछ भी 
प्रयोजनवान नहीं होता । व्यवहार से नवतत्वों को जानकर शुभभाव 
करे और उस . शुभव्यवहार में लगा रहे तो उसे परमार्थ से कोई लाभ 
नहीं होता । 


अब निश्चयस्रम्यक्व का स्वरूप कहते हैं।--- 


एकले नियतस्य शुद्धनयतो व्याप्तुर्यद्स्थात्मनः 
पूर्णश्ञानघनस्य दर्शनमिह्द द्रव्यांतरेभ्यः प्रथक्‌ । 
- सम्यकृरशनमेतदेव नियमादात्मा च तावानय॑ 
तन्मुक्वा नवतत्न संततिमिमामात्मायमैकोस्तु नः॥॥॥ 
आचार्यदेव ने सर्वेज्ष वीतराग के कथन-का रहस्य उद्घाठित करके 
जगत के समक्ष प्रस्तुत किया है। किसी को यह बात जम सकती ह्टै 
अथवा नहीं भी जम सकती। सब अपने-अपने भाव में उल्ठा-सीघा 
करने के लिये स्वतंत्र है। सतू को स्वीकार या अखीकार करने के लिये 
भी सब खतंत्र है। प्रभु! तेरी अशुद्धता की विपरीतता भी बहुत बड़ी 
है। श्रीमद्राजचन्द्र ने लिखा है कि-“ भगवान परिपूण  सचेगुणसम्पत् 
कहलाते है, तथापि उनमें भी कुछ कम अपलक्षण नहीं है? इसमप्रकार 
झात्मा को संबोधित करके पुरुषाथे करने को कहा है। 
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कोई कमे के संयोग में रत होकर यद्द माने कि राग-द्वेब मेरे हैं, 
करने योग्य हैं, और मैं पर का कर्ता हैँ और अविकारी शुद्धतत्व से 
इन्कार करे तो उसे स्वीकार कराने के लिये कोई समये नहीं है। यदि 
कोई ओंधा गिरता है तो उसमें भी वह खतंत्र है। जैसे किसी बालक 
के हाथ से उसकी चुसनी लेकर दूसरे वबालंक को देदी जाय तो 
वह ऊँ-ऊँ करके रोना प्रारंभ करता है ओर फिर बराबर रोता रहता 
है; यदि उसके हाथ में पेड़ा देदिया जाये तब भी वह चुप नहीं रहता 
ओर यदि उसे वह चुसनी लाकर देदीः जाये तो भी वह रोना बन्द 
नहीं करता, क्योंकि उसे यही ध्यान नहीं रहता कि मैंने क्‍यों रोना 
प्रारम्भ किया था, इसीगप्रकार चिदानंद भगवान आत्मा पुण्य-पाप से मित्र 
है, पुण्य से भी आत्मा का धर्म नहीं 'होता, आत्मा का आनंद प्रगठ 
होने की श्रद्धा अलग ही है, इसे सुनकर निषेघ करने की धुन लगी 
सो उप्तके पुण्य-पाप के करत को ओर पर का स्वामित्व रखने की 
मान्यतारूप अज्ञान (स्वभाव से इन्कार ) छुड़ाने के लिये ज्ञानियों ने 
पुण्य-पापरहित परमा्थ की बात की तथापि उसे सत्य-अस्त्य की 
खबर ही नहीं और न यही खबर दै कि मैंने कहाँ भूल की है इसलिये 
उत्तके भाव में से उम्तका विरोध नहीं मिठ्ता। जैसे (उपयोक्त इष्टात में) 
बालक का पिता वालक को चाहे जिस रीति से भोर चाहे जितना 
सममाता है किन्तु वह नहीं मानता ओर फिर अपनेआप चुप रह जाता 
है; इसीप्रकार ओंघे पड़े हुए जीवों को भनंत ज्ञानी सममाते हैं किन्तु वह 
नहीं मानते; सच तो यह दै कि रूपनो स्वतंत्र पुरुषार्थ हो तभी समकका 
जासकता है । 


झाचार्य महाराज कहते हैं कि हम किसी दूसरे के लिये नहीं कहते, 
कितु यह तो हमारी रुचि का निमंत्रण है, जो सतू अनुकूंल पड़ा है 
उंपीकी घोषणा है किप्ती का कोई -विरोध नहीं दै। जैसे अपने घर कोई 
अतिथि भाये तो उसे अपनी रुचि की उत्तम से उत्तम वस्तु परोसी जाती 
है उस्तीप्रकार ज्ञानीनन जगत के प्रमक्ष निरश्ह करुणा से सत्‌ की घोषणा 
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करते हैं क्योंकि वही उनकी रुचि की वस्तु है। कोई दूसरा सत्‌ के 
मूल्य को आंके या न अक्लि-उसते वह अनुकूल पड़े या न पड़े, उसपर 
उनकी दृष्टि नहीं है, किन्तु वे तो अपनी अनुकूलता के गीत गाते हैं । 


परद्न्यों से तथा पुण्य के विकारी भावों से मिन्न आत्मा के त्रैकालिक 
पूण अखण्डानंद स्वरूप को एकरूप श्रद्धा के लक्ष में लेने की रीति 
जानकर, ब्यव॒हार दृष्टि को गोण करके एकरूप अखण्ड स्रभाव के लक्ष 
से मिथ्या मान्यता का निषेध ओर यशथ्रार्थ मान्यता का स्त्रीकार एवं में 
अखण्ड ज्ञायक परमानंदरूप से पूर्ण हूँ इसग्रकार शुबस्वमात्र की यथाथे 
श्रद्धा में जो स्वीकृति है सो सम्यऋदशन है। 

भगवान भात्मा को परूष्य से सदा मित्र देखना, परप्तम्बन्ध- 
रह्वित-विकार रहित मानना अर्थात्‌ प्रतिष्ठा, धन, ख्री, पुत्र, मन, वाणी, 
देह तथा देव, गुरु, शात्र इत्यादि सब अपने से भिन्न है, पुण्य-पाय 
के विकार भी अपने स्वभावरूप नहीं हैं; इसप्रकार स्वेथा पर से भिन्न 
एकरूप शुद्ध आत्मा को मानना श्रद्धा में लेना सो नियम$ से सम्यक््दशन 
है। जब दूसरे से अपने को मित्र माना ओर यह माना कि त्रिकाल 
में भी किसी के साथ मेरा कोई सम्बन्ध नहीं है तव पर से लाभ-हानि 
नहीं दोसक़ती ऐसी श्रद्धा होने से परवस्तु की श्रान्ति से छूठ्कर मात्र 
स्वाधीनभाव में ही ( स्वभाव में ही ) स्थिर होना रह जाता है। पुण्य 
पाप का स्वामित्व छूठ गया ( अखण्ड गुण की प्रतीति में विकार की 
नास्ति है) किप्ती के साथ एकमेक करने की बात न रही, किमी में 
कर्वत् की मान्यता न रही इसलिये अनंत रागद्वरेष तो दूर हो गया 
ओऔर आशिक निराकुल आनंद प्रगठ होगया; इप्तप्रकार एकरूप निरावलंबी 
झ्ात्मा की प्रतीति करना सो धम्म के प्रारम्म का मूल सम्पक्रदशेन है! 

भगवान आत्मा पर से तो मिल्न है किन्तु अपनेपन से कैत़ा है £ 
सदा अपने गुण पर्यायों में व्यात्त रहने वाला है, और वह रागादि में 

# नियम कदापि नहीं बदलता, श्रोर यदि बदले तो बह नियम नहीं कहा 
जासकृता । 
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नहीं रहता | स्वयं ज्ञान दर्शन झानन्द से पूरे त्रिकाल एकरूप मुव- 
साथ से स्थिर होकर अपने गरुणरूप से रहकर अपने गुणों की अवस्था 
में व्याप्त होकर रहनेवाला है । उसे पर से मिन्‍न अविकारी ज्ञानानंद- 
रूप मानकर, पर में क्ृल्र-भोक्तृत्र से रहित मानना ही प्रारम्भ से 
आत्मा के लिये लाभदायक है। 


ओर फिर कैता है वह आत्मा £ शुद्धनय से एकल में निश्चित 
किया गया है | शुद्धनय के द्वारा तत्व के नवभेदों में से एक ज्ञायक 
स्वरूप से अखण्डरूप में भात्मा को लक्ष में लेकर अपने त्रिकाल शोव्यत्व 
में निश्चित्‌ किया गया है । यथपि गुण अनन्त हैं. किन्तु अखणड की 
श्रद्धा में भेदविकल्प छोड़ दिया जाता है । जैसे सोने में पीलापन, 
चिकतापन इत्यादि अनेक गुण एक साथ होते हैं, किन्तु मात्र सोने को 
दी खरीदने वाले स्वणुकार को उप्तके विभिन्‍न गुर्णों पर अथवा उसकी 
रचना इत्यादि पर लक्ष नहीं होता, उस्तका लक्ष तो एकमात्र सोने पर 
ही होता है, वह तो यह देखता है कि उसीमें समस्त अवस्थाएँ तथा 
गुर्णो की शक्ति वर्तेमान में एक ही साथ विद्यमान है। भेद को लक्ष में 
न लेकर अखण्ड श्रुव एकरूप पूणे स््रभाव को लक्ष में लेना, उसमें 
किसी निमित्त की श्रपेज्षा को न मिलाना सो सच्चा धर्म-सम्पक्दशन 
है । इसमें ऐसी बात नहीं है कि यदि हमारी बात को मानो तो ही 
सम्यक्रदशन होगा, किन्तु स्वय॑ निश्चित्‌ करके अपने खतंत्र-पूण एकतल- 
स्वरूप को अपने से ही मानों तो सम्पकृदशन द्वोता है । देव शुरु 
शास््र ओर बीतराग की साक्षात्‌ वाणी भी परव॒स्तु है । तू उसके आश्रय 
से रहित पूरे है, ऐसे एकरूप अखण्ड स्वरूप की प्रतीति तुकसे ही 
होती है । 

प्रमाणुमात्र मेरा नहीं है, रागद्वेण मेरा कतेव्य नहीं है, में पर का 
कर्ता-मोक्ता नहीं हूँ, किन्तु अखण्ड . ज्ञायक हैं, ऐसी यथवाथेप्रतीति_ 
( सम्पकूदशन ) गृहस्थदशा में ( सघन या निधन चाहे जिस अवस्था 
में ) होसकती है। शृहस्थवद्शा के अनेक्र संयोगों के बीच रहते हुए भी 
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अपने झविकारी खभाव की प्रतीति होसतकती है | यदि वह राग को 
दूर करके विशेष स्थिरता करे तो मुनि होसकता दै, वह वर्तमान पुरुषा् 
की अशक्ति को जानता है और अंतरंग में उदास रहकर परावलंवन के 
सम्पूर्ण राग को छोड़ना चाहता है। वह संप्तार में रहता हुआ भी 
संसार के संयोगों में अनुरक नहीं है किन्तु अपने स्वरूप में ही ज्ञानानंद 
साक्षीरूप से आत्मा में ही विद्यमान है। जैसे अछूतों के किसी मेले में 
कोई वरणिक्‌ अपनी दूकान लेकर जाता है तो उसे ऐसी शंका कहापि 
नहीं होती कि मैं इन सब अछूतों के साथ एकमेक होगया हूँ! उसके 
मन में यह निशक निर्णय होता है कि में अग्रवाल अथवा श्रीमालो 
बणिक्‌ ही हूँ। इसीप्रकार मैं आत्मा पुण्य-पापरूप विकार का नाशक, 
खरूप का रक्तक, अखण्ड अविकारील्भाव का स्त्रामी हूँ, विकस्प-सयोग 
का स्वामी नहीं हूँ, मैं संयोग में एकरूप नहीं होजाता। ऐसी यथार्थ 
श्रद्धा होने के बाद वर्तमान पुरुषार्थ से वीतरागी अबब ही हूँ। आत्मा 
अछूत-हरिजन अथवा वणिक नहीं है, तथा झात्मा सधन अथत्रा निर्वन 
नहीं है, वह तो मात्र ज्ञायकल्माव ही है। 

पर से मिन्नरूप सिद्ध-परमात्म! के समान पूर्ण पवित्र श्रात्मा में 
परना से एकल का निशय करना सो उसे भगवान ने प्न्पकुदशन 
कहा है। जिप्के अविक्लारो अखण्ड के वल से एकवार ही आशिक 
निर्मलदशा प्रगट ह्ोगई है वह बारंबार निर्मल एकललभाव में एकाग्रता 
के बल से पूर्ण निनलदशा प्रगट करता है। 


ओर वह पर से मिन्‍न आत्मा कैसा है ? पूरी ज्ञानानन्द्धन है । 
उसमें व्किय पुण्य-पाप की रज प्रवेश नहीं कर सकती । जैसे निह।ई 
(ऐरन) में लोहे की कील प्रवेश नहीं कर सकती उसीप्रकार निरपेक्ष, 
एकरूप, ज्ञानधन झात्मा में पुण्य-पाप की क्षाण्णिक द्वात्त प्रवेश नहीं कर 
सकती । विकल्प का उत्थान निमित्ताधीन अवस्था से होता है जो कि 
गौण है। त्रिकाल एकरूप दृथ्यत्वभाव परमाये में विकार के कर्वत्त॒ का 
किचितृमात्र अवकाश नहीं है। 
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प्रथम श्रद्धा में पूरे हूँ, ऋतकंत्य परमात्मा ही हूँ, ऐंसी प्रतीति के 
बंल से कोई विकार की ग्रव्ृत्ति का स्वामित्व नहीं होने देता तथापि 
चर्तेमान पुरुषाथ की अशक्ति के कारण शुभाशुभ च्त्ति होती है, अशुभ 
से बचने के लिये शुभ में प्रदत्त होता है किन्तु उसमें गुण का होना 
नहीं मानता | श्रद्धा में प्रत्येके विकार ( परावलम्बन ) का निषेध 
है। जैसे अग्नि इंघन की नाशक है-रक्षक नहीं और सूये का स्वभाव 
अन्धकार को उत्पन्न करना नहीं किन्तु उम्तका नाश करना है इसीप्रकार 
मेरा अखण्ड ज्ञायक्रभाव एकरूप सतत ज्ञातास्वरूप है, किसी में अच्छा- 
बुरा मानकर रुकनेरूप नहीं है। ऐसे वीत्तरागी गुण की प्रतीति के 
बल में राग का स्वामित्व-कर्तृत्व नहीं है, तथापि पुरुषार्थ की अशक्ति के 
कारण जो राग होता है उसे मात्र जानता है किन्तु करने योग्य नहीं 
मानता । वह पिकल्प को तोड़कर स्थिर होनां चाहता है, ओर यह मानता 
है कि अखण्डस्वरभाव के बल से अन्‍्तरोन्मुख होना ही उसका उपाय 
है, विशेष स्थिरता होनेपर अशुमराग ट्वट्केर सहज ही ब्रतादि भाते हैं, 


उसमें जितना राग दूर होतां है उतना ही गुण मानता है और जो 
राग रहता है उसका किचितम्तात्र भी आदर नहीं करता । 


सर्वज्ष वीत्राग के द्वारा कथित न्‍्यायानुसार नचतत्वों को जानकर 
पर से और विकार से आत्मा भिन्न है, उसे शुद्धनय से जानना सो 
सम्यक्दशन है, -जोकि अनंत॒काल में जीव ने कमी भी प्रगठ नहीं किया। 
उससे रहित पुण्यभाव में मिथ्यादर्शन का महद्दा-पाप बेघता है। भक्ति, 
पूजा, दान, ब्रत, तप, त्याग में राग को कम करे तो पुण्यवंध होता 
है, जिंसंके फंल से कमी बढ़ा राजा अथवा निम्नकोदि का देव होता 
है। हिसा, मूंठ, चोरी, कुशील ईत्यांदि के अशुभभाव करने से पाप- 
बंध होता है, जिंतके फल से तियच ओर नरक इत्यादि गति में परि- 
अमय करता है। पुण्यं-पाप की उपाधि से रहित अविकारी, असंग, 
एकरूप स्वभाच की श्रद्धा ओर स्वपर के भेदरूप ज्ञान के बिना पत्चा 
चारित्र नहीं होतकता भोर बीतराग चांरित्र के बिना केव॑लज्ञान या मोक्ष 
नहीं होतकता | 
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जितना सम्यकदशन है उतना ही आत्मा है। जितने में मिठास 
है उतने में मिश्री है, इंसीप्रकार पूर्णरूम शुद्ध आत्मा को लक्ष में लेने 
वाला संम्यकृदर्शन उतना ही है जितना आत्मा है, क्योंकि वह 
( सम्यक्लृदशन ) भात्मा का द्वी निर्मल परिणाम है। निरावलंबी शुद्धाव्या 
की श्रद्धा का भाव आत्मा में भात्मा के आधार से है, मन, वाणी, 
देह अथवा पुण्य-पाप की शुभाशुभ चृत्ति के आधार पर भवलबित नही 
है। यदि कोई मात्र शात्र से भात्मा की बात को मन में धारण करले 
तो वह भी सम्यकूदशन नहीं है। पूजा, भक्ति, अतादि तथा नवतत्वों 
के शुभभाव की इत्ति करे तो भी बह संयोगाधीन क्षणिकमाव है कृत्रिम 
भाव है, वह शाश्वत, अक्नत्रिम, अविकारी, एकरूप, ज्ञायकल्वथभाव का 
नहीं है। कुछ भी करने घरने की हैं। या ना के रूप में जितनी बृत्ति 
उत्पन्न होती है वह सब उपाधिभाव है, ठस उठपाधिभाव के भेद से 
रहित यथार्थ श्रद्धा सम्पूण भात्मा के स्वरूप में फ्ली हुई है, भात्मा से 
मिलन नहीं है । ऐसे निरुपाधिक शुद्ध पूर्ण स्वभाव का जो निश्चय किया 
गया उसे सर्वेज़्मगवान ने सम्यंकुदशन कहा है। 

आचार्यदेव प्राथना करते है कि “इस नवतत्व की परिपाटी को 
छोड़कर, हमें यह एकमात्र आत्मा ही प्राप्त हो।” अन्यत्र रुक जाना 
हमें नहीं पुसाता । उस नवतत्व के विचार में मन के सम्बन्ध से 
विकल्प करने को रुक जाना भी ठीक नहीं है। आत्मा का खरूप 
ऐसा नहीं है कि नवतत्व के विकल्प से उसका पूरा पड़ प्के। समझे 
बिना अपनी कल्पना से शाज्ष पढ़े अथवा चाहे जितने अन्य प्रयत्न करे 
किन्तु अन्तरंग का मारे ग़ुरुज्ञान के बिना हाथ नहीं आता | यथांथे 
निःसंदेह' ज्ञान जब स्वयं करे तब स्वतः होता दै, किन्तु एकबार यथाये 
गुरुज्ञान होना आवश्यक है । 

आत्मा में मात्र आनन्द भरा हुआ है। उप्की श्रद्धा में यथार्थ 
सममपूरेक स्थिर होना सो निविकल्प चारित्र की क्रिया है। उसी में 
आनन्द है। जो कष्ट में घमे मानता है वह कहता है कि “ देहे दुःख 
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महाफले ?” झर्थात्‌ यदि कष्ट सहन करो तो गुण प्राप्त होगा । जो यह 
कह्ठता है कि उपवास तो घूल का आस है उसे उपवास पर अरुचि 
है। उस अरुचि (द्वेंघ) भाव को भगवान ने ६ आत्तेध्यान कहा है | 
शारीरिक प्रतिकूलता सहन नहीं होती इसलिये जो यह मानता है कि 
ज्ुधा-तृषा से या शरीर के कष्ठ से धम होता है वह पाप को गुणरूप 
मानता है । वहा व्यवहार से सी नवतत्वों की श्रद्धा नहीं है। जो घम 
करते हुए कप्ट मानता है उसे निराकुल स्वभाव के प्रति अरुचि है 
जोकि द्वेष है, और द्वेघ पाप है, उससे घमे नहीं होता, पुण्य भी 
नहीं होता । 


प्रश्न: ---इतने-इतने कष्ट सहन करने पर भी घम नहीं होता £ 


उत्तः--हे भाई ! देह की क्रिया से धर्म तो क्‍या किन्तु पुण्य- 
पाप भी नहीं होता। स्त्रय अपने परिणार्मों को सुधारे ओर कषाय को 
जितना सूक्म करे उतना ही शुभभाव होता है, उस भाव से पुण्य 
होता है धमे नहीं । पर-सम्बन्धी विकल्प को तोड़कर स्वरूप में स्थिर 
होना सो निराकुल स्थिरता है ओर उसी में सुख है। पर से किती को 
कष्ट नहीं होता किन्तु पर के ऊपर जितना राग करता है उतना ही 
दुःख होता है। 


ग्रश्त :---तपस्या नकी जाये तो लडइ खाकर क्योंकर मेंद्ध जाया 
जासकता 


उत्तर: --कोई (आत्मा) लडइ खा ही नहीं सकता | अज्ञानी जीत 
लड्डू के राग की आकुज्नता को सोगता है और ज्ञानी निराकुल स्वधभात 
के लक्ष में अपने परिणाम का माप निकालता है | शरीर की अलुकू- 
लता या ग्रतिकूलता पर उप्तका लक्ष ही नहीं है। अखणड स्वभाव को 
रुचि के मंथन में आहार की इच्छा सहज ही टूट जाती है, इसप्रकार 
इच्छा का निरोध करके स्वरूप में लोनता का दोना सो भगवान ने 
तप कहा है और वहीं तप मोक्ष का कारण है। जो उसे कप्ठदाता 
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मानता दै वह घमे का-स्वभाव का अनादर करता है । उसे वीतराग 
कथित नवतत्वों की व्यवहार से भी श्रद्धा नही है। 


यहँ। आचायेदेव कहते है कि यथार्थ नवतत्वों की परिपाटी की 
पकड़ में लग जाना नहीं पुत्ताता | जो परमार्थतत्व को सममने के लिये 
तैयार होकर आया है उसे इतनी व्यवहार-श्रद्धा की खबर तो होगी 
ही ऐसा मान लिया है। यहाँ तो व्यवहार के भेद को उलंघन कर 
जाने की बात है। मात्र व्यवहारतत्व से ओर पुण्य से धमे मनवाने 
वाली दुकानें बहुत-सी हैं | जैसे कालेज वाले यह समम लेते है कि 
यहाँ पढ़ने को आने थाले पहली कक्ता से लेकर मेद्कि तक तैयार 
होकर ही आये है, उसीप्रकार अनन्त जन्म-मरण को ठालने के लिये 
जो परमाथ्थतत्व के निकट भाया है उसे नवतत्वों के यथाथे ज्ञान की 
खबर तो होनी ही चाहिये । यह घमेमागे की सर्वेप्रथण इकाई की 
बात है | सर्वप्रथम वास्तविक इकाई निश्चयप्तस्यक्दर्शन है। 


कितने ही लोग यह कहकर कि समयसार में बहुत ही उच्च कक्षा 
की वात है, उसे सममने से या उसका परिचय प्राप्त करने से इन्कार 
करते हैं; किन्तु सर्वप्रथम घर्म का मूल्य परमाथे सम्यक्त्थ क्या है यह 
पूर्वाफप्‌ विरोध रद्ित समकना हो तो उसके लिये यह बात है। 


अनन्तकाल में स्वरूप को पहिचानने के अतिरिक्त शआ्ात्मा अन्य 
सत्र कुछ कर चुका है। “ पहले जो कमी नहीं समझा जासका वह पर- 
मार्थ स्वरूप कैसा है” यही समझने के लिये जो आये दै उन्हे आचाये 
देव कहते हैं कि-यथाथे नवतत्वों के शुभविकल्प की प्रदृत्ति से छूटकर+ 
इस ज्ञानानन्द अविकारी आत्मा की प्राप्ति करो। पर से मित्र ओर निज 
से अभिन्न स्वभाव की श्रद्धा-ज्ञान प्राप्त करो। 

भावार्थ:---सर्व स्वाभाविक तथा नैमित्तिक अपनी अवस्थारूप त्रैकालिक 
गुश-पर्याय के भेदों में व्याप्त यह आत्मा एकाकार ज्ञायकरूप से शुद्धनय 
से बताया है, उसे सर्व अन्य द्रब्यों से तथा अन्य दृब्य के निमित्त से 
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होने वाले विकारी भावों से मिन्न देखना और झनुभव श्रह्चित यथा्रूप 
में श्रद्धा करना सो नियम से सम्यकदर्शन है। सगवान पझात्मा प्र से 
निराला त्रिकाल स्वभाव से निर्मेल ही है, वर्तमान प्रत्येक समय की 
अवस्था में कमें के संयोग क्री भ्रपेज्ञा से भशुद्धता का अश है, उसे 
देखने वाली व्यवह्रद्दष्टि को गौण करके त्रैकालिक एकाकार सामान्य 
ज्ञायक स्वभाव को शुद्धनय से अपने एकत्व में निश्चित्‌ किया गया है 
अर्थात्‌ निःशक श्रद्धा की गई है और वही जन्म-मर॒ण को दूर करने का 
निश्चित्‌ उपायरूप प्रथम गुण है। 

नवतत्वों के जो विचार मन में होते हैं उनके विकल्पों में अटककर 
आत्मा को अनेक भेदरूप कहकर व्यवह्ारनय प्रम्यऋुदर्शन को अनेक 
सेदरूप कहता है वहाँ। व्यमिचार ( दोष ) आता है, एकरूप नियम 
नहीं रहता। आत्मा एकस्वभावी है उसे नवतत्तों में रोकना श्र्थात्‌ 
एक तत्व को अनेक तत्वों में रोकना सो व्यमिचार है। 


यहूँ। कहने का तात्पय यह है कि अविरोधरूप से सच्चे देव, गुरु, 
शात्र ओर नवतत्वों की श्रद्धा के भेदों को जानने के बाद भी उप्रके 
अनेक प्रकार में शुभराग से रुकना पड़ता है सो गुण नहीं है, किन्तु 
निर्दोष एकरूप स्वभाव का निश्चय करके उसमें शुद्धनय से श्रद्धा के 
निर्मल विषय में रुकना सो गुण है। देव गुरु शात्र भी परत है, 
उसके आश्रय से तथा नवरतत्वों के शुभविकल्प में रुकने से एकरूप 
निर्विकल्प अनुभव नहीं होता, किन्तु पूर्ण ज्ञानानंद निविकार, त्रिकालस्व- 
भाव का लक्ष करके अत्तरंग में उन्मुख हो तो अमेद, शात आनन्द 
का अनुमत्र होता है। जिसे परावलबन से तथा शुभराग से गुण प्रगठ 
होने का विश्वास जमा हुआ दै उसके धर्म का प्रारंभ भी नहीं इभ्ा ह्ै। 

समयपस्तार में तो पहले घमे के प्रारम्म की बात दै | जो अनादि- 
काल का शत्येत अग्रतिवुद्द-निरा अज्ञानी है वह परमाथेस्वरूप के 
रहस्य को जान सके इसलिये सर्वप्रथम परमार्थ सम्पकदर्शन की बात कही 
है । समयसार में प्रत्येक बात स्पष्ट कही है। जो यथाथे को समकता 
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है उसके सम्पूर्ण भ्रम का नाश होजाता है और जैसा परमानन्द पूर्ण 
स्वाघीन स्वभाव है वैसा ही प्राप्त होता है। 


तीनोंकाल में मनुष्य भव महादुलेभ है, उसमें भी पॉचों इन्द्रियों 
की पूणाता और उत्तमधम का श्रवण दुलभ है । और जब ऐसा 
अमूल्य,सुयोग प्राप्त हुआ है तब यदि जन्म-मरण को दूर करने का उपाय 
न करे तो फिर अनन्तकाल में भी ऐसा सुयोग मिलने वाला नहीं है। 
सासारिक कार्यों में भी पिता पुत्र से कहता है कि यदि इस भर मौसम 
में नहीं कमायेगा तो कैंसे चलेगा ? इन दो महीनों में वारह महीनों 
की रोटी पैदा करनी है । इसीप्रकार भाचायदेव कहते है कि अब 
तुके यह सर्वोत्तम अबस्तर प्राप्त हुआ है, एक-एक क्षण एकलाख 
वर्ष के समान जारहा है इसलिये आत्मकल्याण करले | ऐसा महामूल्य 
मनुष्य भव प्राप्त करके भी यदि अपूर्व श्रद्धा नहीं करेगा तो यह प्राप्त 
किया हुआ सब व्यथे जायेगा, इप्तलिये पहले पूर्वापए विरोध रहित 
आत्मा की यथाथे पहिचान करना चाहिये | यह तो प्रथम भूमिका 
की रीति है। 


शुद्धनय की सीमा तक पहुँचने पर अथवा पवित्र स्वभाव कौ मर्यादा . 
में पहुँचने पर, नवतत्व का भेदरूप व्यवहार गौण होजाता है | तब 
बिऋलप के आश्रयरूप दोष में रुकना नहीं होता; परमार्थद्ृष्टि में एकरूप 
निश्चय का नियम रहता है। 


कैसा है वह शुद्बनय का विषयमूत आत्मा ? पूर्ण ज्ञानधन है, सर्वे 
लोकालोक को एक ही साथ सहज जानने वाला ज्ञानलरूप है । जैसे 
दर्पण में जितना दिखाई देता है वह उसकी स्वच्छता की शक्ति है, 
दिखाई देनेवाली परवस्तु उम्त दर्पण में प्रविष्ट नहीं होती, इसीप्रकार 
आत्मा अरूपी पूरे ज्ञायकस्वमाव है । जिसका स्वभाव ही जानना है 
वह किसे न जानेगा ? और कब न जानेगा £ वह सबको जानता है 
ओर एक ही साथ जानता है इसलिये मैं पूर्ण ज्ञायक हूँ, किचित॒मात्र 
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हीन नहीं हूँ; मेरा खमाव विकारी या उपाधिमय नहीं है। ऐसे स्वाधीन 
आत्मा की पहिचान होने पर ॒अनादिकालीन मिथ्या-मान्यता का नाश 
होकर निमल श्रद्धा प्रगठ होती है । श्रद्धा कहीं आत्मा से पृथक पदाथे 
नहीं है, वह आत्मा का ही परिणाम है, इसलिये आत्मा ही है | इस- 
लिये जो सम्यकुदशेन है सो आत्मा है, अन्य नहीं | 
इसे समसेश बिना धम के नाम पर जो दुछ करता है वह संत व्यथ 
जाता है, क्योंकि जिस भाव से भव होता है उस भाव से मव का नाश 
कदापि नहीं होता | जिस भाव से पुण्य-पाप के चिकारी भाव का नाश 
होता है वसी श्रद्धा ओर स्थिरतारूप अविकारी भाव से घ॒मे का प्रारम्भ 
होता है । प्रतिक्षण भयंकर भावमरण करके विपरीत भाव से अनन्त 
भव धारण किये तथापि तुझे अपनी दया नहीं आती ! अब भवष धारण 
नहीं करना है इसप्रकार का भाव यदि अन्तरंग में उठित हो तो भव- 
रहित अधिनाशी असयोगी स्वरूप को पहिचानने का पुरुषाथ करे, कितु 
जिसे परभव की श्रद्धा ही नहीं है ओर जिसे अभी इतनी सामान्य आार्ति- 
कता भी नहीं है कि झात्मा नित्य होगा या नही, अथवा भ्रात्मा एकाकी 
रहे तो उसमें क्‍या छुख है, ओर जो बतेमान संयोग को ही मानता है 
तथा जिसकी ऐसी धारणा है कि मरने के बाद चाहे जो होता रहे 
इसकी हमें चिता क्यों होनी चाहिये, उसके लिये आचार्यदेव कहते दे 
कि तू प्रभु हैं, तेरी विपरीत मान्यता से तेरे गुणो में क्यरोग लग ग्यया 
है और लू अपने स्वभाव के विरोधभाव से चोरासी के अवतार में परि- 
अ्रमण कर रहा है, इसका खेद होना चाहिये । मुझे! संसार का कुछ 
भी नहीं चाहिये और किसी के साथ मेरा कोई सम्बन्ध नहीं हैं यह 
जानकर असेग, अविकारी, स्वाधीनस्वसाव को श्रद्धा कर । 
यहाँ. इतना विशेष जानना चाहिये कि जो नय है ज्लो श्रुतज्ञान- 
प्रमाण का अंश है, इसलिये शुद्धनय भी श्रुतज्ञान-प्रमाण का ही अश 
हुआ | त्रिकालस्थायी सामान्य एकरूप स्वभाव ओर वतेमान अवस्था 
दोनों मिलकर संपूर्ण वस्तु है इसप्रकार ध्यान में लेना तो अपूर्य अवस्था 
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में 'परोक्षप्रमाएं झथवा श्रुतज्ञान-प्रमाण कहलाता है, और केवलज्ञानरूप 
पूर्ण अवस्था को 'प्रत्यक्षप्रमाण” रूप ज्ञान कहते है। 


जैसे कोई पुरुष सो वर्ष का है, उसे वर्तमान रोगी-निरोगी अवस्था 
के भेदरूप से न देखकर एकरूप सो वधे का देखना सो शुद्धनय 
झथवा निश्चयद्ृष्टि है; उस निश्चय की ओर के लप्त को गोण करके 
चतेमान अवस्था को देखना सो व्यवहारनय है और उन दो अपेक्षाओं 
का भेद न करके पुरुष को जानना सो श्वतप्रमाण है। इसीप्रकार 
आत्मा में त्रिक्राल्त्थायी ज्ञायक एकरूप भाव को देखना सो निश्चथनय 
है, अखण्डता के लक्ष को गौण करके वर्तमान अवस्था को देखना प्तो 
व्यवह्ारनय है ओर त्रिकःल अखण्डस्वरूप एवं बतेवान अवस्था के दोनों 
पहलुओं का एक साथ अखंड वस्तुरूप से ज्ञान करना से। प्रणाम अर्थात्‌ 
श्रुतप्रमाण कहलाता है। एक पहलू का ज्ञान नयज्ञान है ओर दोनों 
पहलुओं का एक साथ जो ज्ञान है सो प्रमाणज्ञान है। 


प्रश्न: ---जब केवलज्ञान होता है तब आत्मा कैपा मालूम होता है ? 


उत्तर; जैसा यहाँ है वैस। ही वहँँ। दैे। यहीं परोक्षप्रमाणरूव 
श्रुतज्ञान में भमलीमाति आगम-शाञत्र ढ्वार! ख्ये निज को जान सकता है। 
जो पंचेन्द्रियों के विषय में सुख माना है सो कहीं पर में देखकर नहीं 
माना है; यथेच्छ मिथ्टान्न आदि के रस में जो मिठास मान रखी है उसे 
स्वाद पर से निश्चित्‌ नहीं किया है। में कहाँ पर छुख का निश्चय 
कर रहा हूँ इसकी खबर निश्चित्‌ करने वाले को ही नहीं है। पर में 
छुख है ऐसी कल्पना स्वये ही भीतर से उत्पन्न को है, यह अरूपी भाव 
आंखों से दिखाई नहीं देता तथापि अनादिकाल से उसका ऐसा इढ़- 
विश्वास है कि उसमें वह शक्रा नहीं करता। यथपि परवत्तु में सुख 
नहीं है किन्तु स्वयं अपनी विपरीत कल्पना से मिप्ठान्न आदि जड़वस्तु के 
स्थाद में खुख मान रखा है। यह ज्ञान की विपरीतदशा है। यदि 
पर की ओर से दृष्टि को बदलकर अपनी ओर करे तो ख्॒य॑ अपना 
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निरयेय कर सकता है। प्राग अवस्था में आत्मा को परोक्ष श्रुतज्ञान- 
प्रमाण से जैसा जानता दै उसी स्वरूप से केवलज्ञान में प्रत्यक्ष ज्ञात 
डोता है, मात्र दोनों में निमलता-मलिनता का भेद है। 


प्रश्न: --बतेमान प्रत्यक्ष अनुभव किस्रप्रकार होता है ! 


उत्तर : --भ्रन्धा मनुष्य मिश्री को नहीं देख सकता किन्तु वह देखने 
वाले मनुष्य के समान ही स्वाद ले सकता है। इसीग्रकार वततैमान में 
परोक्षज्ञानी अपने सम्पूण आत्मा को अनन्त शक्तिरूप प्रत्यक्ष न देखे 
तथापि उम्तका ज्ञान तो करदी सकता है। जब्र यथाथे श्रद्धा के समय 
बुद्धिपूचेक विकल्परहित निज में एकाम्र होता है तब ओर उप्तके बाद 
जबव-जब ऐसे अनुभव में स्थिर होता है तब-तव केवलज्ञानी अपने 
आनंद का पूरे स्वाद अनुभव में लेता है, उसप्तीप्रकार के आनंद का 
आंशिक स्वाद श्रुतज्ञान के उपयोग के समय लिया जासकता है। 
चीतराग कथित शाख्ज्ञान से. मति, श्रतज्ञानी आत्मा को पूर्णतया 
शुद्धनय से परोद्ष जानता है, ओर अखंडस्वभाव में एकाग्र होनेपर 
बुद्धिपू्वक के विकल्प से छूटकर सम्यकूदर्शन की निर्मेल अवस्था की 
उत्पत्ति होने के साथ ही आत्मा के निराकुल आनन्द का आशिक अनु- 
भव होता है। 

धर्मों में पहला धर्म सम्यकुदशन है। घर्म आत्मा का स्वभाव है, 
वह कहीं बाहर से नहीं आता। श्रद्धा, ज्ञान, चारित्र, अविकारी गुण 
आत्मा में हैं, कर्ता के निमित्ताधीन शुभाशुभ विकार आत्मा का मूत्र स्व- 
भावभाव नहीं है। आत्मा का अविकारी अखंड मूलस्वमाव जिस भाव के 
द्वारा माना जाता है वह भाव निमल सम्यक्ठशेन दै। ह 


जैसी दइृप्टि वैसी सृष्टि! के अनुत्तारा जिसकी निमित्ताधीन विपरीत 
दृष्टि है उसके विकारी अवस्था की उत्पत्ति होती है, ओर निमेल अवस्था 
प्रगाठ नहीं होती, ऐसा मिथ्या-इष्टि का फल है। सम्यकृदृष्टि त्रिकाल 
अब अखंडस्वभाव को लक्ष में लेता है। यथार्थ ज्ञान अविकारी खभाव 
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को ओर वर्तमान प्रत्येक समय में होनेवाली विक्रारी अपूर! अवस्था को 
यथार्थतया जानता है, किन्तु उप्तमें विकार को नहीं रखना चाहता । 
जिश्नकी जैसी दृष्टि होती है उप्तकी वैसी सृष्टि (पर्याय ) होती है। 
मेरा स्वभाव त्रिकाल में पूण निमल शाश्रत अनन्तशक्ति से भरा हुआ 
है, उसकी प्रतीति के वल से एक समय में पूर्ण आनन्द प्रगट करने की 
शक्ति है; उसकी यथाथे स्वीकृति करनेबाला केवली होजाता है, क्योंकि 
अविकारी पूण केवलज्ञानवन हूँ ऐसी पूणे स्वभाव की श्रद्धा के वल से 
पूर्ण स्वभाव तक पहुँचने वाली प्रतिद्षण निर्मल पर्याय प्रगट होती है। 
पहले यथार्थ स्वरूप का बहुमान करके यदि उसके लक्ष की रुचि को 
बढ़ाये तो यथार्थता प्रगठ हुए बिना नहीं रहती । 

ज्ञानी राज्यादि के काये में लगा हो, वाह्म में बहुत-सी प्रद्वत्ति 
हो तथापि वह आत्मा की यथार्थ प्रतीति होने के कारण स्वभाव की 
निःसंदेहता में प्रबृत्तमान रहता है। वर्तमान अशक्ति से शुभाशुभ राग 
में युक्त होता है, तथापि उसे आदरणीय नहीं मानता, पुण्य-पाप की 
“क्रिया में स्वामित्व या कतृत्व नहीं मानता । निरावलम्बी अविकारी स्वभाव 
पर ही उसकी दृष्टि है इसलिये निमेलता की उत्पत्ति क्रमशः होती रहती 
है । जिप्तकी वर्तेमान पर्याय पर दृप्टि द्ै, शुभाशुभ विकार में कतेत्व की 
दृष्टि है और जो बाह्मप्रत्ृत्ति को अपनी मानता है वह भले ही मुनि 
होकर ध्यान में बैठा हो तथापि उसकी पर में कतेलबुद्धि होने से 
प्रतितमय अशुद्धता की उत्पत्ति और ग्रुण की अब्स्था का नाश होता 
रहता दै। 

शुभाशुभ विकार के भाव को अपना मानना सो व्यवहारनयाभासत 
है। संपूर्ण आत्मा का लक्ष करना सो प्रमाण दै। एक वस्तु को एक 
पहलू से लक्ष में लेकर दूसरे पहलू को गौण करना सो नय है। लेक 
शुद्ध पहलू से देखना सो शुद्धनय-निश्चयनय है, और मलिन अपूर्श 
अवस्था के पहलू से देखना श्नो व्यवह्ारनय है। यह दोनों नय अत- 
प्रमाणरूप संपूर्ण ज्ञान के एक-एक अंश-भाग है। सम्यकुश्ुतज्ञान के 
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द्वारा अवस्था को और त्रिकालपूण स्वभाव को एक साथ ज्ञान में माप 
लेना सो श्तज्ञान है। शुद्धनय भी श्रुतज्ञानप्रमाण का अंश है। श्रुत- 
प्रमाण परोक्षप्रमाण है, क्योंकि वस्तु को सर्वज्ञ बीतराग के वचनरूप 
आगम द्वारा जाना है, इसलिये यह शुद्धनय सर्वेद्रत्यों से मिन्न, आत्मा 
की सर्वेपर्यायों में व्याप्त पूरे चैतन्य केवलज्ञानरूप-सर्वलोकालोक को 
जानने बाला, असाधारण चैतन्य घमे को पोक्ष दिखाता है | श्रुतज्ञान 
में आत्मा प्रत्यक्ष नहीं दिखाई देता किन्तु व्यवहार से वह प्रत्यद्ष का 
कारण है। शुद्धनय से, स्वाश्रित लक्ष से अविकारी श्रुव एकाकार स्वभाव 
को मानना सो सम्यकदशन है। 


यह बात सममने योग्य है। एक आत्मा की यथाथे समझ के विना 
अनंतकाल व्यतीत होगया जिम्ममें पशु नार॒क आदि के धोरदुःख 
अनन्तवार भोगे है, भत्र अनन्तकाल में यह दुलेम मलुष्प भव मिला 
है, मुक्त होने का सुयोग प्राप्त हुआ है इसलिये यथाथ मनन करना 
चाहिये | यदि कोई यह कहे कि अभी मेरे पास साधन नहीं है या 
निवत्ति नहीं है तो वह भूठा है। यदि सच पूछा जाय तो इसी समय 
सर्वेसुयोग हैं क्योंकि आत्मा वतैमान में श्रन्तरंग के स्वेसाधनों से 
परिपूर है। अन्तरंग साघन से ही सब कुछ होपकता है। देह, मन, 
वाणी की प्रव्ृत्तिरृूप आत्मा नहीं होगया है, नरक में भयेकर प्रतिकूल- 
ताओं के संयोग में रहने पर भी आत्मा में कोई प्रतिकूलता नहीं आगई 
है, ऐसी प्रतीति करके वहीँ भी प्रतिकूलता के संयोग होने पर भी झात्मा 
शांति भोग सकता है। झनन्‍त जन्म-मरण का नाश करने वाले यथाथे 
सम्यकूदशन को प्राप्त करना ही मनुष्य जीवन का वास्तविक कतेब्य है, 
यही मोक्ष का बीज है। 

शुद्धनय पूण केवलज्ञान स्वरूप को परोक्ष दिखाता है। यदि पहले 
परोक्ष प्रतीति न करे तो प्रत्यक्ष प्रतिति भी नहो । जो यह कहता है 
कि जो कुछ अपनी आखों से देखा जाय वही मानना चाहिये तो वह 
नास्तिक है। अलुभत्र से तो प्रत्यक्ष है ऐसा ज्ञानी कहते हैं; किन्तु जो 
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यह कह्दता है कि मैं तो साज्ञात प्रत्यक्ष हाने पर ही मार्नेंगा तो वह 
नास्तिक ही है, क्योंकि पूरे प्रत्यक्ष होने के बाद मानने को क्‍या शेष 
रह जाता है। 


इस सप्तयसार शास्त्र में किसी बस्तु का स्वभाव शेष नहीं है | 
“ग्रेथाघिराज तुममें है भाव ब्रह्माण्ड के भरे? | विश्व की लितनी 
विपरीत मान्यताएँ है वे सव ओर स्रभाव की ओर की अनुकूल वाजू 
एवं तत्सम्बन्धी संपूरे प्रश्नों का स्पष्टीकरण इस महान्‌ ग्रन्थ में है। चैये- 
पूर्वक अपूर्व पात्रता के द्वारा छुने, क्रशः श्रवण-मनन की पद्धति से 
अभ्यास करे तो कुछ कठिन नहीं है। इस समय तो लोगों ने बाह्य- 
क्रिया में ओर पुण्य-पाप की प्रवृत्ति में धर्म मानकर ओर मनवाकर बीत- 
राग के शासन को छिन्न-मिन्‍न कर डाला है, और समयसार में अन्तरग 
तत्व की जो प्राथमिक बात सम्यकदशेन सम्बन्धी कही है उसे उच्च 
भूमिका को बात मानते-मनवाते हैं; इसलिये तठत्यथः भाव से विचार 
करना चाहिये । 


प्रश्न: ---जब यह सब बुद्धि में जमेगा तभी तो माना 


उत्तर---किसी साहूकार के यहाँ पचाप्ततजार रुपया व्याज पर 
रखना हों ओर वहाँ जाकर वह उस साहुकार से कद्दे कि पहले यह 
बताइये कि आपके पास कितनी जायदाद है, तथा उप्तके लिये अपने 
वही-खाते भी दिखाओ, साथ ही यह भी कहे कि अपने घर के गहने 
आदि भी दिखाओ एवं अपनी प्रतिष्ठा का मी प्रमाण दो; तभी में 
आपके यहँँ। अपने रुपये व्याज पर रखूँगा। ऐसा कहने वाले को 
साहूकार स्पष्ठ सुना देगा कि मुझे तेरे रुपयो कि आवश्यक्ता नहीं है, 
त्‌ अपना रास्ता नाप। यदि उप्र साहुकार के मुनीम से पूछा जाये तो 
चह भी कह्देगा कि सत्र कुछ नहीं बताया जात्तकता, किल्तु तू स्वय 
आकर दुकान पर बैठ, यह देखकर प्रतिष्ठा के सम्बन्ध में स्वतः जान- 
कारी करले कि यहेँ। हुँडिया कैसी चल रही है; इसप्रकार कुछ दिन 
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परिचय करके जानले, इसके बाद यदि तुमे! स्रये विश्वातपत आये तो 
रुपये जमा करा देना | इसके बाद ऐसा करने पर जब विश्वास जमता 
है तो रुपया जमा कराता है; तथापि संसार के विश्वास में कहीं अतर 
पड़ सकता है, किन्तु परमाथे में सत्‌ में से सत्त ही आता है, उसमें 
अतर नहीं पड़ता | किसी की ऋद्धि अपनी आखों से देखकर ही विश्वास 
करूँगा ऐसा कभी नहीं बनता; उसीप्रकार झात्मा में कितनी ऋद्धि भरी 
हुईं है यह दिखाओ तभी मानूँगा, तो ऐसा कभी नहीं होसकता। 
किन्तु त्रिचार करे कि जो वस्तु है सो नित्य है, ज्ञातास्व्माव को कोई 
नहीं रोक सकता, कोई नहीं देसकना इसलिए स्वभाव स्वतंत्र है। जिसका 
स्वभाव सतत्‌ जाननेरूप है वह अपू्, हीन अथवा पर में अठकने वाला 
नहीं होपकता यही निश्चित्‌ होसकता हे। ज्ञायकरूप से अरूयी आत्मा 
ओर उसका अरूपी ज्ञान परोक्षप्रमाण से बरावर जाना जासकता है। 
जिनके अल्प और अपूर्य अबस्था या विकार नहीं है वे पूर्ण केवलज्ञानी 
ही है ऐसा निश॒य करना चाहे तो निश्चय होसकता है| इसलिये सत्‌- 
समागम में रहकर परिचय करके ध्यान रखकर सुनना चाहिये और अतरंग 
से समकना चाहिये । 


जो वस्तु नित्य है उसमें पूण स्थाधीन शक्ति भरी हुईं है। यदि 
स्वाधीनतया पूर्णशक्ति न हो तो वह वस्तु ह्वी नहीं है। जो है” उसे 
नहीं! कैसे कहा जासकता है? जो है? सो स्वाधीन है, उसे पराधीन 
कैसे कहा जाप्रकता है? स्वये नित्य जता है वसा अपने को जानना 
चाहिये और पररूप से-उपाधिरूप से नहीं दै ऐसा जानना चाहिये। 
इम्रप्रकार त्रिकाल पूर्ण एकत्व का निर्णय करके अल्पज्ञान में पूरे ज्ञान की 
श्रद्धा करे तो प्रत्यक्ष केवलज्ञानी होसकता दहै। 

जैसे साहकार की पेढ़ी में हुँडियों के लेन-देन में किसी प्रकार का 
कोई विरोध न देखे तो फिर उसके घर की सब वात जानने से पूर्व 
ही उप्तका विश्वात कर लिया जाता है, इसीप्रकार केवलज्ञानी के वचनो 
के अविरोधी न्‍्यायरूप आमम का सत्‌ सम्रागम के द्वारा परिचय करके, 
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श्रवण करके निज को झविरोधी तत्व का जो एक न्याय जम जाता है 
उसे अपने आत्मा में परिपूें विश्वास होता है। वह श्रुतज्ञानप्रमाण 
परोक्ष है तथापि प्रत्यक्ष स्वभाव की प्राप्ति का कारण है, यह जानकर 
छप्मस्थ-मतिश्रुतज्ञानी जीब वीतराग द्वारा कथित आगम को प्रमाण करके, 
शुद्धनय से ज्ञात अविकारी पूर्ण आत्मा का श्रद्धान करता है सो निश्चय- 
सम्यकूदशन है। 

जहँतक केवल (मात्र ) व्यवहारनय के विषयभूत नवतत्व के 
विचार में जीव रुकता हैं वहातक पम्यकऋदशन नहीं होता। निमित्ताधीन 
अवस्था में शुभाशुभ विकारीभाव के द्वारा मुझे! गुण प्राप्त होगा ऐसा 
माने, अथवा नवतत्व के शुभराग को अपना माने तो उससे मिथ्याद्ृष्टिता 
दूर नहीं होती । सर्वेज्ञ मगवान कहते हैं कि जितने शुभाशुभ भाव है वे 
सब व्यवहार के पक्ष में जाते हैं। पश्चात्‌ उन नवतत्वों की श्रद्धा हो तो 
भी वह केवल व्यवहार का पक्ष द्वोने से वह मिथ्यादृष्टि ही है। पूरी- 
स्वभाव की यथाथे श्रद्धा के बाद धर्मात्मा को जहाँ स्थिर नहीं होसकता 
वह नवतत्व के विचार की शुभदृत्ति उत्पन होती है किन्तु उसे उसका 
अतरग से आदर नही होता | इसलिये भआाचायेदेव ने कहा है कि नव- 
तत्वों की परिपाटी को छोड़कर शुद्धनय का विषयभूत एक अात्मा ही 
हमें प्राप्त दो, हम दूसरा छुछ नहीं चाहते | यह बीतराग अबस्था की 
प्राथना है, कोइ नयपक्ष नहीं है । यदि सर्वथा नर्यों का पद्यपात ही 
हुआ करे तो मिध्यात्र ही है। 

यहाँ। कोई प्रश्न करता है कि आत्मा चैतन्य है, इतना ही अनुभव 
में आये तो इतनी श्रद्धा सम्यकदशन है या नहीं? इतना सब सममने 
का कष्ठ क्यों किया जाय? दो अपेक्षाओं का ज्ञान करना, ओर फिर 
प्रमाण करना, और उस्तमें भी अवस्थादृष्टि को गौण करना एवं निश्चय- 
दृष्टि को मुख्य करना, इतना सब समझने की अपेक्षा 'शात्मा चैतन्य 
है” इतना मानने में निरमेलता की उत्पत्ति ओर मलिन अवस्था का नाश 
करने धाला सम्यग्दशन आया या नहीं ! 


ध्द्द । 
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समाधान: -- नास्तिक मतावलंबियों के अतिरिक्त सभी आत्मा को 
चैतन्य मानते हैं; यदि, इतनी ही श्रद्धा को सम्यकदशेन कट्ठा जाये तो 
सभी को सम्यक्त्व सिद्ध होजायेगा । सर्वेक्ष बीतरॉंग ने तीनकाल और 
तीनलोक का यथाये स्वरूप झपने ज्ञान से साक्षात्‌ जानकर आत्मा कॉ 
जैसा स्वतंत्र पूणे स्वरूप कहा है चैसा ही सत्समागम से जानकंर स्वभाव 
से निश्चय करके चैसा ही श्रद्धान करने से यथार्थ सम्यकत्व होता है। 
सर्वेज्ञ के ज्ञान को स्त्रीकार करने वाले ने, यह निश्चय किया है कि 
अल्पज्ञ जीव झपूर्य झवस्था के समय भी सववेक्ष परमात्मा के रूप में पूण 
डोने की शक्ति वाले हैं, मेरे ज्ञानमुण की एकप्ममय की पवस्था में 
तीनकाल और तीनलोक को एकही साथ जानने की श्रपारशक्ति है । 
पूरे को स्वीकार करने, बाला प्रतिसमय पूणेतक पहुँचने की शक्ति रखता 
है। परोक्षज्ञान में भी यथाथे-निर्येय झाये कि यह वस्तु वतेमान में 
भी स्वतेत्र त्रिकाल अखण्ड अविकारीरूप से परिपूर्ण है, इसप्रकार शुद्धनय 
से जानना सो निश्चयसम्यक्व होने का कारण है। हे 


किल्तु जिसे यही खबर नहीं है कि सर्वश्ञ बीतराग कौन हैं, उन्होंने 
क्‍या कहा है, सच्चे नवतत्व ओर देव-गुरु-शात्र का स्वरूप क्‍या है 
उसकी तो वात ही क्‍या की जाये ? यदि स्ेज्ञ वीतराग परमात्मा के 
यथार्थ स्वरूप को जाने तो उनके कह्दे हुए को स्वये यथाथे समझे ओर 
जाने | जसा सर्वज्ष मगवान का पूर्ण स्वभाव है वैसा द्वी परमाथ से 
अत्येक आत्मा का स्वमाव है। ऐसी श्रद्धा शुद्वनय के आश्रय से होती है। 
यह बात चौथे छोक में टीकाकार धाचार्य ने कही है: -- 


अतः शुद्धनयायत्तं प्रत्यग्ज्यांतिश्रकास्ति तत्‌ | 
नवत्तत्तगतत्वेपि यदेकत्व॑ न मुंचति ॥ ७ ॥ 


तत्पश्चात्‌ शुद्दनयाधीन जो सर्व परद्॒न्यों से सिन्‍न, पर-निमिच् के 
विकारी भार्वों से मिन्‍न तथा मन के ' विकल्पों से परे ऐसी चेतन्य- 
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चमत्कार मात्र भात्मज्योति है सो प्रगट' होती है, जोकि वतेमान अवस्था 
में नरवतंत्रों के विकल्यीं में व्यवहार से अठकने पर अनेकप्रकार से 
दिखाई देती है, तथापि शुद्धनय से देखने पर अपने एकरूप शुबस्वभाव 

कोनहीं छोड़ती | इसप्रकार झात्मा को परिपूण माने और न्याय से 
बराबर जानकर शुद्धनय के द्वारा पूर्ेस्वभाव की श्रद्धा करे तो विकर 
का नाश, निर्मल अवस्था की उत्पत्ति और अल्पकाल में मोक्ष को प्रगठ 
करने का सच्चा कारणभूत निश्चय-सम्यकुदशशन प्रगठ होता है। 


श्री पाटनी दिगम्बर जेन ग्रन्थमाला 
. प्रकाशित ग्रन्थ 
२. अनुभव अकाश [ अजिल्द, ४2 ११६ उस्तकाकार ] मूल्य |) 
२.-स्तोन्रत्रयी साथ [ कल्याणमंदिर, विषापह्ाार, जिन चतुविशति का 


साथ ] अजिल्द पृष्ठ ८० सूल्य ॥) 
३. निमित्त-नेभित्तिक सम्बन्ध क्‍या है ९ | 
७. आत्मावलोकन [ए८ २२६ सजिल्द पुस्तकाकार) 9» १9 
पू, चिट्विलास [ अवुभव प्रकाश के कर्ता शाह पे. दीपचन्दजी 

कृत ] ग्लेस्त में 


है. श्री प्रवचनसार सटीक [श्री अमृतचद्राचार्य की टीका; उसकी *- 
अच्तरशः नवीन टीका तथा जयसेनाचाये कृत 
सत्कृत टीका के साथ ] प्रेश्न कापी एवं संशोधन में 
७, श्री समयसार सटीक [श्री अम्ृतचन्द्राचाय की ठीका उस पर प- 
जयचन्दजी छावडा के आश्रय से नवीन हिन्दी 
टीका, एवं श्री जय्सेनाचार्यक्रत संस्कृत टीका के 
साथ ] प्रेस कापी एवं संशोधन में 
ये. अध्यात्म पाठ संग्रह [ मक्ति, वैराग्य, अध्यात्म एवं तलज्ञान के 
स्तोत्र तथा पाठ आदि का अपूर्व संग्रह | 
संकलन एवं ग्रेस कापी में 
इन ग्रन्थों के अतिरिक्त ५ प्रन्य और प्रकाशित होचुके हैं जो अब 
आप्राप्य हैं 
: पुस्तकें मिलने का पता : 


श्री पाटनी दिगम्बर जन अन्थमाला 
मारोठ * माखाड्‌ 
श्री जैन स्वाध्याय मंदिर दुर्ट 
सोनगद : सोराष्ट्ू 


